वनस्थली शिश्षापीट है. 
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5 (जि लिलिलिलिकिक कि िलिकिकियो 
द्ीफर 
उपासनारुये द्वितीयषट्के 
# "लजाजउब्थशाओ, 
3* आये में हस्तो मगवानय में मगवत्तरः । झयें से विश्वमेष 
जोष्य शिवा5मिमर्शन ॥ 3* शान्ति: शान्ति: || शान्ति: |!| 
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| दधाने । वपुस्लककुलाइताननाव्ज विजयसब् 

23003 शतिश्स्तु सेपनवष्या॥ सपदि सखिवचो लि 

४ खब्ये निजपरयोवे ज्यों रथे निवेश्य । स्थिल- 
वति परेसेनिकायुरच्णा हतवति पारपसंसे 
रेदिसमाएतु ॥ 








अहा | सखे | भाज वायुर्मे इतनी म्सन्नताकी लहलहातीहुई 
लहरें वर्यों पडरही हैं? जिनके रपशेसे अशोक, अश्वत्थ, आख्रादि बृच्चों 
की दहनियां जो शिशिर-ऋतुके कारण पत्र और पएष्पोके ऋडजाने 
से उद्ासीनताकों ग्राप्त हागई थीं फिरे प्रफुद्धित होने ऋहती हैं । | 
इससे अनुमान होता है, कि किसी हरिभक्तका सुर्कायाहआ हृदय 
आज कहीं ग्ानन्दसे मच होरहा है | । 

मेरा अनुमान संत है | वह देखो | भहासारतकी रणुसूमिमें / 
भगपत्के परम प्रिय सखा इढ्थत भक्त अजुनकी ओर देखो! जिसका / 
मुख सरोज जो सस्बन्धियोंके बम उद्यतहानेके तापसे सुर्कागया था। 
श्यामसुन्द्रेके सुखारविन्द्से टप्कतेहुए उपदेशाम्ंतसे सतृप्त हाकर अब 
अफुछित द्वावला है । जिसने शोक*संविग्न-मानस हाकर गांडीवका ) 


॥।॒ 


परित्याग करदिया था, अब अपने हाथोंसे फिर - उसका स्पश किया हे | 
ओर बाणसे मिल्लाकर ऐसी टंकार भरी है, जिसे सुन बीरोंके । 


 इलौ० ॥ १४ बीमंदरगंबदरीता : १६०६ 
5 टी कक 
चीररस उमड झाया है और कायर रण छोड, 'जिधर-तिघर भागनेकेलिये 
झाग ताकरदे हैं। ऐसा बोघ दहे।ता है, मानो! मन्दराचलके आधातसे 
समुद्र खलबला रहा हो, युगान्तमें पंचमूतोंके परस्पर टकरानेसे 
सू-मणडल थर्सरहा हो, प्रसलयकालकी मजेना करतीहुईं मेघमालाश्ोंसे 
वारंबार हादुनिदोंका पतन होरेहा हे, शेषनाग पाता्षमें व्याकुल हो 
अपने सहसों फर्णोसे बारम्वारफूत्कार छोडरहे हों, दि्गजगण भी घबराकर 
अपने दौतोंसे एथ्वीका योक पटक कहीं भागजानेकी इच्छा कररहे हों । 
थमलोकर्म यमका महिष रोपर्म सरकर अपने सींगोंको उठा लाल-लाल 
नेत्रोंसे घुडक-घुडककर महाभारतके बीरोंकी ओर देखरहा हो ऐसा 
अनुमान होता है, कि इस ध्वनिने चोदहों भुवनमें मानो ऐसी सूचना 
देदी है, कि चलो देखो! अब अजुन महाभारंतका युद्ध सम्पादेन 
किया चाहता हैँ। 


जज 


६9७५ 


क्‍यों न हो ! त्रेलोक्यविजयी स्वयं श्री वासुदेव भगवान जिस 
श्थपर रथवान होकर विराजमान हों तिसकी विजय होनेमें क्‍या सन्देह 
है ? कुछ भी नहीं! तनक भी नहीं !! 


ऐसे सदश्वोंके हांकनेवाले सारंथीसे हमलोगोंकी सी यही प्रा्ता 
: है, कि हमारे शरीर-रूप र्थके अन्तःकरणुरूप च गीडॉंको हांकता 
- हुआ दुष्करमरूपी शत्रुओंके कठोरे बाणोंसे बचाताहुआ सोक्ष-रूप विजय 
का डंका बजवादेव । 


६९०४ भीमह्नगवद्वीता [ प्र्या० ७ . 


_॥ श्री सगवाचुवाच ॥ 
थु०-- अव्यासक्तमना: पार्थ | थोगे युन्नस्थदाकृय: | 
असंशय समग्र मां यथा ज्ञास्यसि तच्छणु ॥१॥ 


पदेच्छेद ;-- [ है ] षार्थ ! (€ अज्जुत! ) सयि. ( सर्वेश्वरे 
आसक्तमना; ( अनुरक्तम्‌ मनो यरय वा विषयान्त्रपरिहारेण स्वदा 
निविष्ट मनो यस्य ) सदाक्षय: ( हिल्वाबन्यसाधनः । अहमेव . परसेश्वर 
आश्रयो यरय ) योगम्‌ ( ध्यानयोग सक्तियोग वा ) युड्जन ( पूर्वोक्त 
अकारण समादधान; ) | सन | असेशयस्‌ ( सकलसन्देहरहितस्‌ ) 
लस्षभ्म ( समस्तविभूतिबलेश्वर्थादि गुणसम्पन्नम ) साम्त्‌ ( वासुदेवस ) 
यथा ( येन प्रकरेण ) ज्ञास्यसि, तत्‌ € तस्पकारस | 
शुणु ॥ १ ॥ ह 


पृदा4:-- ( श्रीमगवालुवाच ) सकलगुणनिधान सगवान 
शी कृष्णचन्द्र बोले ( पार्थ ! ) हे एथाके पुत्र अज्जुन | ( सयि ) 
मुझ सर्वेश्वरम € आसक्तमना; ) मनको आसक्त अर्थात्‌ घनुरक्‍्त 
कियेहुए ( झदाश्षय: ) अन्य सब पकारके आश्रयोंको छोड केदल 
मुझहीम आश्रय लगायेहए ( यार उच्जनू ) ध्यान-याग तथा 
त्याग चित्तर समाधान कियेहुए ( असशयम्‌ ) सर्व संशयोंसे 
पहत (समभ्र साथ ) सब प्रकारके ऐश्वर्यॉके सहित मेरे सम्पूर स्वरूप 
की ( धथा ) जिस प्रकारस , ( ज्ञा्यसि ) तू जानजावेगा 
( ततू ) सो उपाय ९ शुणु ) सुन ! ॥ १ ॥॥ 


छो० ॥ १॥ ह शमिद्धगबद्गीवा ह १६०५ 
दिन हक ४ मत वश कि कलर मिकगक असल गत हज मल जी असर मी 
भावाथे;--- अब आनन्द-कन्द श्री ब्रजचन्द उपासनाकाएड 
का थारस्स करते हैं । यद्यपि अजुनने उपासनाके विषय कुछ भी.नहीं 
पूछा है तथापि द्यासागर स्रय॑ कृपा करके अर्जुनको उपासनाका अधि- 
कारी जानकर उपासनासेदको दिखलाज्ना चाहते हैं-। क्योंकि वे साक्तात्‌ 
क्पाके समुद्र हैं और यथाथ कृपा सी वही है. जो बिना मांगे बिन्ना 
याचना किये आपसे आप दाता दरिद्रोंको दान देवे। यह उद्वारचरित्र 
केवल उसी महा प्रभम है | .क्योंकि अह्यलोकसे लेकर पाताल.प्रयेन्‍त 
जितने देव और देवी हैं उनमें ऐसी निरपेक्ष उदारता होती ही नहीं । 
क्‍योंकि ये तो सेवा शुश्रपासे प्रसन्न हा मांगनेपर कुछ देते हैं पर वह 
सहाप्रस आनन्‍्दकन्द तो-बिना सेवा ही सदा सबकुछ बिना मांगे देने 
को तैयारे रहता हैं |-इसलिये अज्जुन तथा संसारी जीवोपर दया करके 
उपासनाक्रे भिन्न भेदरूप अमूल्य रेत्नोंको इस गीता-शास्त्र हारा इस 
ः अत्यैलोकमें इस अकारे बखेरदेना चाहते हैं जैसे कोई दयावान छोटे 
छोटे पक्षियोपर दया कर उनके चुगनेके लिये खच्छ भूमिपर 
नाजका ढेर बखेर जाता है | 


शंका--- भगवान्‌ केवल निष्काम-कर्मकी सिद्धि हारा अन्तःक* 
श्णकी शुद्धिका लाभ पिछले छो अध्यायोंमे दिखलाचुके हैं ओर 
तिप्त शुड्टसि ज्ञानकी प्राप्ति है ही जाती है फिर मध्यमें उपासनाकी कया 
आवश्यकता थी ! 


सम्ताधानं-- अस्तं;करणकी शुडिसात्र ही से ज्ञान नहीं आप्त 
हेसकता है, जबतक वह अच्तःकरण एकाग्र न है| । किसी तेजसपात्रकों 


8६७ है पीमझगव्नीवा (धण्या० ७ ) 
8 8 2 अमल अप न 

अथवा किसी काचको वा दशकों पूर्ण रीतिस भत्म सल-मलकर स्वच्छ 
'करलीजिये दो उसमें अपना सुंह अवश्य देखपडेगा । पर यदि उस 
दषशको हिलाते रहिये तो सुख खच्छ नहीं देखपडेगा । जैसे मृत्ति 
खींचनेवाले आालोक्य-लेखक-यंत्र ( 05४78 ) को हिलाते 
रहें तो मुतति स्वच्छ नहीं खिंचेगी, विकृत हाजावेगी । तथा किसी 
पात्रम जलसरकर उस पात्रको हिला दीजिये फिर उसमें अपना सुर 
देखिये तो वह झुख विकृत देखपडेगा पर यथार्थ मुखका बोध नहीं हे।गा। 


इसी पअकार निष्कामकर्मरूप सस्मके मलने से अन्तःकरणरूप दर्षश 
स्वच्छ तो अवश्य हाजाता है: पर जबतक एकाग्र हाकर स्थिर न होवे 
तब॒तक उससे अह्मज्ञानका स्वरूप अर्थात भगवत्स्वरूप स्वच्छरूपसे नहीं 
देखा जासकता। इसी एकाग्रताक्रे लाभ-निमित्त उपासनाकी अलब्त्‌ 
ही ग्रावश्यकता है । 


सो उपासना क्या है वर्णन की जाती है-- ( उप+झास+सुच-+-टापि) 
इस शब्दर्स दो टुकडे हैं, उप ओर आसना । उपका धअर्थ है समीप 
आर आसनाका अर्थ हैं स्थिति अर्थात्‌ किसीके समीपमे किसी व्यक्तिकी 
स्थितिको उपासना कहते हैं । सो यहां बह्मक्रे समीप जीवकी स्थितिको 
उपासना कहते हैं । तातयय्य यह है, कि इृष्टदेवकें समीप स्थितहोकर 
अ्ेम ओर भक्तिपूवक उनकी शुश्रृषा और परिचर्य्या केरनेको उपासना 
कहते हैं। क्योंकि +घरिवस्या, शुश्रुषा ओर परिचर्य्या ये उपासना 
के डी पर्याय शब्द हैं । 





+ “वर्विस्या तु शुश्षपा, परिकर्ष्य दरुपासना'' ( अमरकीश अक्षवने छो० ३५ 





हीक ॥ | ॥ . श्रीयहहानहीता १६०७ 





« यद्यपि तस्मिन नित्यानन्दस्वरुपे भगवति पर- 
सेखरे एकाम्तसेव प्रीतिकरणसेव तदुपासन तथापि सवैलोक- 
मोहप्रदायिन्यां ज्ञानावरणकारिण्यासविद्यार्यां सत्याँ कुतः सा 
सबेसुखप्रदा तापत्रयच्छेन्नी परमाओतिरतुभवनीया ! अतस्तया 
आत्माज्ञानविलोपिन्या मलिनसखणुणाया ग्ञस्तप्तःप्रधानाया 
अविद्याया; प्रणाशनाथमेवावश्य तुपासनाकरणीयेति सर्वेबा- 
मपि शास्राणां सारसिति वोध्यम्‌ । परन्तु सवलद॒वेलाधिकारि- 
मेदेन उपासनाया अपि प्रभेदा उपदिशे तस्वदशिक्षि; ” ॥ १॥ 

पथ--- यद्यपि उस नित्यानन्द-खरूप-सगवद्ञ्‌ परेमेश्वरसे 5) 
प्रीति करनेको अर्थात्‌ भ्रन्‍्य सब आंश्रयोंको त्यागककर केवल उसीके 
चरणोंमं ग्रेम लगानेक्रो उपासना कहते हैं, तथापि सर्वेल्ोक-लोकान्तर 
निवासी देव, दनुज, गन्धव और मनुष्यादिको महामोहम डालनेवाली 
तथा ज्ञानको आच्छादन करनेवाली भगवन्मायाकी अत्यन्त प्रवलताके 
भकमोडमे अर्थात्‌ उन्ह्ोंके बीच उन भसगवच्चरणारविन्दोंसे लगनका 

' लगना कठिन देखपडता है । इसलिये आत्मज्ञान लोप करनेवाली 
 मलिन सक्त्ममुण और तमोगुण तीनों गुणणोंकी प्रधानता लियेहुई 
इस दुरत्यया, दुज॒या मायाके नाश करनेके निमित्त उपासनाकी अत्यन्त 
ही आवश्यकता है यही सर्व-शास्त्रोंकी मुख्य सम्मति जाननी चाहिये। 
परन्तु सवल और निरवेल अधिकारियोंके भेदसे तत्त्वदशियोंने इस उपा- 
सनाके दो सेद्‌ वर्णन किये-- निशाकार ओर साकार । जो योगी 
अनेक जन्मोंमे साकार उपासना वरके उपासनाका यथाय मम समक 
जाता है और - योगकी ऊंची अणीपर चढजाता है तब उस सर्वेश्वर : 


पष्ब्द श्रीमरुगवद्गौता (परष्या० ७ ] 


चराचरके नायक, सर्वव्यापक, अव्यक्त ओर अनादिकी निराकार-उपास- 
नाका अधिकारी होता है । मुख्य तातय्य यह है, कि जबतक योगी 
बह्मविद्याकी पाठशालामें नीचेकी श्रेणियोंकों समाप्त न करले तबतक 
उच्च-प्रेणी जो निशद्र-उपासना तिसका अधिकारी नहीं होता | 
यदि शंका हैं, कि सगवानका स्वरूप तो निशकारही है साकार 
नहीं है ! सो ऐसा नहीं ! भगवतके दोनों स्वरूप हैं निराकार 
ओर लाकारे “ दावेव ऋहाणो रुपे यन्पर्त बाजू्च चेति” यह्‌ 
वाह्मण॒भाग वेदका वचन है, कि उस बह्मके दो स्वरूप हैं-- थूत्ति- 
भान्‌ और अमूक्षिलात । भगवत्‌ पहले-निराकार-खरूप्में शान्‍्त और 
रिथर रहता है जब उसे सष्टिकी इच्छा होती है तब वह अपने साकार 
ऐश्वय्थ और विभूतियोंको अंगीकार कर पहले विराट्रूप धारण करता 
है। जिसके विषय वेद यों कहता है--.. ८ ३% सहसशीर्षा एज्पः 
सहसाक्ञ: सहसंयात्‌ ” अर्थ. वह परमेश्वर अनन्त मंस्तक, अनन्त 
नेत्र ओर सहसों पांववाला है अर्थात्‌ बह्मलोकसे पातालपय्थन्तकी एक 
अदूसुत विशद्यूत्ति, जो प्रकट हाकर सर्वत्र फैलजाती हैं वही साकार- 
वृह्म है। इसलिये वेदने उसकी साकारमूत्ति अर्थात्‌ वेश्वानरे-मृत्तिका 
भी वर्शन करदिया है। तालय्थ यह है, कि इस विराट्में जितनी 
वस्तु देखीजाती हैं सब उसी निराकार बह्मकी मिन्‍न-भिन्‍न शक्तियों 
ओर भिन्‍्न-सिन्‍्ने ऐश्वय्योंकी साकार सृतियां अभिव्यक्त होकर फैल- 
गई हैं। जैसे “ % चद्धया मनसो जातश्चच्नो: सूय्योडजायत। 
ओत्रादायुश्च प्राणश्च सुखादग्निरजायत ॥ ”(शुन्यज्ु ०्य ० ३० 
नव ६२) अबे- मनसे चल्दमा नेत्रस सूबे, श्रोगरसे वायु औरमाय 


लो० ॥ १॥ श्रीमड्रगवढ़ीता १६०६ 
3 न सन नल नरक पट 
तथा मुखसे अग्निदेव उत्पन्न हुए । तालय्ये यह है, कि उसी निल्या- 
कार बक्मपे ये भिन्‍न-मिन्‍न वस्तु प्रकट हे|कर अक्माणड्रमे फेलगयी। वरु 
ऐसा कहना चाहिये, कि सम्पूर्ण ब्रह्माशड हो उस ब्रह्मके निराकार 
ऐश्वय्थेकां साकार स्वरूप है । अतएवं निशकार और साकार दोनों 

पकारकी उयासनाकी आवश्यकतः हुई ! ह 

जो निप्रल अधिकारी है वह निराकारे ऐश्वय्योंकी उपांसना कर 
नेमें असमय है । क्योंकि उसके पूथ-शरीरके संस्कारानुसारे उसकी 
बुद्धिका संयोग निराकारके साथ नहीं हासकता। इसलिये इसका 
अधिकारी लाखोंगे कोई एक पुरुष हाता है, जो परमात्माके निराकार- 
तत्वका साज्ञात्कार करंसके । सो भगवान आगे तीसरे शछीकम रवरय॑ 
कहेंगे, कि “ मनुष्याणां सहसेणु ? । 


आत्माके अपरोज्ञज्ञानवाले जिन्होंने आत्माका साज्ञात्कार किया 
है, वे निराकारे-उपासक हैं. अर्थात्‌ उस अहदेवका निराकारूुखस्प 
' आत्मा है जिसका कुछ आकार नहीं है, परे सत्र फेलाहुआ है ओर 
पआश्रय्यवत््‌ देखाजाता है। इस निराकार आत्माकी ही उपासनाके 
विषय याज्ञवटक्य मेत्रेयीसे कहते हैं-- 
श्रुति:--+ “ ** आत्मा वा अरे दृष्ब्यः श्रोतव्यों मन्तब्यीं 
निदिध्यासितव्यों मैत्रेग्यात्मनि खलत्थरे दृषट श्रुते मते विज्ञात हद 
सर्व विदितमु ॥ ” ( इहदारणय० अ० ६ ब्रा० ४ श्रुति ६) 
झध- घरी मैत्रेयी ! आत्मा ही देखने, सुनने, मननकरने, और 
सदिध्यासन करने योग्यहै । सो हे मैत्रेयी | आत्माहीके देखने, सुनने, 
ह २०३ 


६६१८ श्रीमहगवद्गीता [ भरध्या० ७ ] 
सानने और जाननेसे सारे ब्ह्मागडकी निराकार और साकार विभृतिय 
दोब होजाता ह। 

ख्य तातय्थ यह हे, कि आत्माकी उपासना करनेसे उपासक 
सबज्ञ दाजाता है | स्वयं ग्रानन्‍्दकन्द अपने सुखारविन्दसे हस आत्माके 
विषय इसी गीताके तीसरे अध्याय पूण रीतिसे कह आये हैं। इस- 
लिये फिर यहां कहनेकी आवश्यकता नहीं है। इस निराकार उपा- 
सनाका जो अधिकारी हो वह करे । 

अब साकार उपासनाका विषय वन कियाजाता है सो सुनो [ 
सम्पूण विराट्की उपासना साकार उपासना है । फिर विराट्के मिन्नर 
अवयवोंकी यथा सूस्ये, चन्द्रें, आकाश, वायु, अग्नि, जल इल्या- 
दिकी उपासना स्री साकार ही उपासना कही जाती है | क्शोंकि 
ये सब्र उस ब्रह्मदेवहीकी साकार यूत्तियां हें | तहां प्रसाण-- “ तदेवा- 
“ततलदाहस्तडशायुस्तदू चन्मा | तंदव शुक्रन्तदम ता भाप: 
पृ प्रजापाते; ?” € झुक यज्जु० 2 

अथ--- वही अह्मदेव अग्नि है, आदित्य ( सूर्य ) है, धायु है 
चन्द्र है शुक्र हे; बह्म है, जल है ओर वही प्रजापति हैं |. 

अब विचार करने योग्य हे, कि वेदोंकी थाज्ञानुसार जब वही 

सेवश्वर अग्लि, सूथ्यं, वायु, चन्द्र, जल इत्यादि हाकर प्रकट होरहा 
है तो इनकी उपासना करनेसे कया हानि है! इसलिये इनकी उपासना 
साकार उपासना कही जाती है । 

फ़िर शाख्रकी यह भी आज्ञा है, कि “ मसहाजनो सेन गत: 
हैं पन्‍था ? बड़े २ महा पुरुष जिघर हाकर गये उसी मार्गसे जाना 


श्लोक ॥ ६ ॥. भ्रीमहगवद्दीता १३११ 
मा न नम डक व 
चाहिये | इसलिये यदि शैका हो, कि क्या किसी महा पुरुषने इन- 
तत््वोंकी उपासनाकी हे ? तो उत्तर यह है, कि अवश्य की है | तहां - 
प्रमाण--- जिस समय सत्यवज्ञ, इन्द्रशुस्‍्न, शकंशक्ष, ठुडिल 
ओर उपमन्यु ये पांचों महात्मा उद्दालकके साथ राजा अश्व- 
पलिके समीप उपासनाका इचान्त पूछने गये हैं उस समय 
राजाने एक-एकसे पूछा है, कि आप लोग किसकी उपासना 
पहलेसे कररहें हो ! तब इन महात्माओंने विलग विलग 

उत्तर दिया है। तहां श्रुतिः--- 

« आथ होवाव सत्ययर्ण पोलुषि प्राचीनयोग्य के 
लमात्मानसुपास्स इत्याद्यिमेव भगवों शजेन्लिति ॥ अथ 
होवाचेख्युप्न॑ भारलवेय .. वेयाप्एव के खगालआानउपास्स 
इति बासुमेव मगवों राजलिति ॥ अथ होबांच जन 
शार्करह्य के लबाानसुपास्स इत्याकाशमेव मगवों राजब्रिंदि॥ 
आथ होवाच बुडिलमाश्वतराश्वि वेव्याप्रपंध के लमालान- 
मुपास्त इत्यप एवं भगंवों राजन्रिति ” ( थी मपार £ 
खे० १३, १४, १४, १६) 

शप-. राजाने पुलुषिके पुत्र सत्ययक्षसे पूछा, कि 
तुम किस आत्माकी उपासना करते हो ? उसने उचर विया, 
कि है पूजन करने योग्य राजन! में आदित्य ( सृय्य ) की 
उपासना करता हूँ । कि 

... तब राजाने दूसरे महत्मा भालवीके पुत्र इन्द्रयम्नसे पूछा, कि. 
हे वैयाघ्रप्य अर्थात पुरुषोमें व्याप्षके समान वीर | तुम किस आत्माकों 


६६१२ पीमक़गवद्ीता [ शषध्या « ७ | 





उपासना करते हो ? उसने उत्तरदिया, भगवन | सें वायुकी उपासना 
करता हूं । 

उपासना करते हो १ उसने उत्तर दिया, भगवन ! में आकाशकी 
उपासना करता हैँ । 


फिर राजाने शकराक्ष्यके पुत्र जनसे पूछा, कि तुम किस आात्माकी 


तब राजाने अश्वत्तराश्वके पुत्र बुडिलसे पूछा, किहे वैयाप्रपय | तम 
किस आत्माकी उपासना करते हो ? उसने उत्तर दिया भगवन ! में जलवी 
उपासना करता हूं। एंवस प्रकार इन महा पुरुषोंने आदित्य, वायु, ग्राकाश 
तथा जल इन चार साकर-बह्मकी विभृतियोंकी उपासना बतलायी | इसी 
अकार गणेश, सहेश, सुरेश इत्यादि जो उप्त महायभुके साकार-रूरूप 
हैं । इनकी भी उपासना कीजाती है । 


इंतना तो अवश्य कहना ही होगा, कि ये साकार विभृतियां मी दो पका- 
रकी हैं जड़ और चेतन | उपासना करने वाले इन दोनों प्रकारकी 
साकारे विभूतियोंकी उपासना करते हैं | जैसे गंगा, यमुना, ज्वाला- 
मुखी-पव्त, अग्नि, वायु इत्यादि जो सगवानकी जड विशभृतियां हैं 
तथा गणेश, सहेश वा अपने गुरुदेव जो उसकी चेतन विभूतियां हैं 
तिनकी उपसना करते हैं ॥ 


इसी प्रकार इस समय भी जितने मत मतान्तर वालें ईसे पृथ्वी" 
सशडलपर वत्तेमान हैं सब अपने-अपने धमकी मर्य्यादानुसार जड और 
चेतन दोनों प्रकारकी भगबि.सूत्तियोंदरी उपासना करते हैं । 


छौ० ॥ १ ४ शीयद्रगवहीता १६१ ्‌ 





इसी कारण श्री योगेश्वर मगवान अजजनके प्रति कहचुके हैं, कि 
८ योगिनारूपि सर्वेषास्‌ '''” (० ६ स्छोक ४७ ) सब प्रकारके. 
थोगियोंमें जो मेरी उपासना करता है उसे में युक्ततम मानता हूं । 
' क्योंकि ब्रह्म-लोक्से पाताल पर्यन्‍त जितने जड चेतन देवता औरे देवी 
हैं सब मेरे ही अंश भोर कलासे हैं । सब मेरे ही शाघीन हैं । 
य्रद्पि अव्य देवता देवीकी उपासना करनेवाले भी जो अपने-अपने 
इप्टदेवक्ो नमस्कार पूजन करते हैं सब मुभहीको आपहुंचते हैं । इसी 
कारण मेरी उपासना करनेवाले सहजमें मेरे सगुण वा निशुण खरूप 
वी उपासना कर सुभमें ही प्राप्त होते हैं । 
इसी तालयस भगवान उपासनाका शआारेस्म करतेहुए कहते हैं, कि 
। भव्यासक्तमनाः पार्थ योग युझ्ञन मदाश्रय: ] हे पर्थ ! 
मेरेहीमें आसक्त' मन होकर मेरे ही आश्रय रहकर योग-क्रियाका 
__ __ घर _॒_॒___्अ्_/ -्-्फकवि-++--+++भभभतझजभ7+ेै 
टिप्पणी--- मुसलमान अपने धर्ममें जड़ “ संगे असदद्‌ ” को जो एक काला 
पत्थर मक्‍्केमें रखा है उसको चूझते हैं जिसे हजरत मुहम्मद साहबका सिंहासन बताते हैं। 
फिर “चेतन” स्वर्य मुहम्मद साहबकगे उपासना ३शवरके समान ही करते हैं । क्योंकि जब्‌ 


वे चार वरूत .छुमाज पढ़ेंगे तो दो ३ शवरके लिये और दो मुहम्मदसाहवके लिये। 
इसी प्रकार ईसाई अपने धर्माइसार जड “ सलीव ? की जिसके भागे टोपी 
उतारते हैं । भौर चेतन हमर इसा, हजरत सेंव्पीव्र, सेंटशाल इ्यादि जिनकी 
: मूर्तियां उनके देशमें बनी हैं, उपासना करते हैं । झ्सी प्रकार सैकडों पकारकी नदी पर्वत 
इत्यादिकी मिन्न॑-मिन्न देशोंमिं उपासना कीजाती है । 


१६१४ श्रीमद्रगचद्ठीता [ अध्याय ७ | 





सम्पादन करेतेहुए मेरी ही उपासना छाया सुकको जैसे जानेगा सो सुन ! 
मुख्य तापथ भगवानके कहनेका यह है, कि हे प्रथाके पुत्र अज्जुन! 
तू यदि सय्यासइ्तमन हेाजावे भआर्थात्‌ मेरे ख्रूपमें यदि तेरा अन्त:- 
करण अपनी इन्द्रियों सहित आसक्त हाजावे, मेरे स्वरूपको छोड 
अन्य किसी विषयसुखकी चाह न करे तो फिर तेरा कहना ही क्या है। 


भुख्य तात्पय यह है, कि जैसे म्लमर कमलके मकरनदको पानकर 
उस कमलमें प्रेमपूवेक लिपटजाता है अन्य किसी पुप्पके गन्धकी इच्छा 
नहीं करता। इसी प्रकार श्यामसुन्दरमें लीन हानेसे प्राणी जब किसी 
अन्य सुखको नहीं चाहता अपना तन, मन, घन सब श्यामसुन्द्रमें 
अप कररखता है, अपनी साता, पिता, गुरु, सखा, सुहृद जो कुछ 
समकता है श्यामसुन्दर ही को समझता है और जिघर दृष्ठि 
जाती है सर्वत्र उनहीकी शोभा देखता है वही भगवानका परस प्यारा 
होजाता है। 

“/ 3३% यथा ब्रजगोपिकानाप्त ” ( नारदभक्तिसूत्र ) अर्थात 
जिप्त प्रकारे बजकी गोपियोंने सगवत्खरूपमें आसक्ति मराप्त की थी जहां 
देखती थीं तहां श्याम ही श्याम देखती थीं | इन गोपियोंके प्रेमकी 
प्रशंसा सगवानने अपने मुखारविन्द्से उड्वके प्रति यों की है--- 

४ ता सन्सनस्का सत्याणा सदर्थे व्यक्तदेह्ठिका: । 

ये त्यक्तलांकर्माश्च मय तान विभश्यहम्‌ ॥ 

सयि ता; प्रेयर्सा प्रेष्ठ दूरश्थे गोकुलखिय: । 

स्म॒स्त्व्थोंगग | विमुद्यन्ति विरहोत्कश्डयंविहुलाः ॥ 


छौ०॥ १॥ प्रीमफ़गवद्रीता (६११५ 





धारयन्त्यतिकृच्छेण घायः पराणान्‌ कंथचन । 
प्र्यागमनसन्देशेवेल्लब्यो में सदात्मिकाः ॥ ? 
( श्रीमह्ागवत स्कन्ध १० अ० ४६ व्छो० ४, ५, ६ ) 


अथै--- सो गोपिकाएँ जो सन्शनस्क (मुझमें मन लगानेवाली ) 
हैं तवा मत्याणाः हैं अर्थात्‌ मेरेहीमें अपने प्राणको अपण करने* 
वाली अथवा मेरे दर्शनके लियेही प्राणको धारण कंश्नेवाली हैं और 
क्केवल मेरी प्राप्तिकि निमित्त अपने देहिकोंकों र्थात्‌ माता, पिता, 
पति, पुत्र इत्यादिको त्यागकर केवल मुझमें प्राप्त हारहीहें सो धन्य हैं। 
क्योंकि जो प्राणी मेरेलिये संब लोकिकं-धंम्म अर्थात्‌ पुल, स्त्री इत्यो* 
दिसे मिलनेका सुख जो -लोकिक-धर्मानुसार विदित है त्यागदेतें 
हैं उनको में अपने प्रेमले भरदेताहूं | हें उड्ज॑ | में जो डन गोपि* 
योंको उनके प्योरेसे भी अधिक प्यारा हूँ सो में दूर रहताहूँ | इंस 
कारण वे सब गोकुलनिंवासी स्त्रियां मेशा स्मरण करके मेरे विरहमें 
' ध्यांकुलहा। विहुल हकरे मोहित ड्लाजाती हैं ।॥ और वे गोपिकाएँ जीं 
मैरी पंरम प्यारी हैं; मेरी उस बातको जो मैंने चलते समय उनसे 
कही थी, कि मैं शीत लौटकरे आऊंगा इस मेरे लोड आनेकीआशो 
पर अपने प्रांयोंकी बड़ी कठिनतांसे धारण करंती हैं । तालय्ये यह 
है, किये मरे विरहमें अवश्य प्राणोंको खोदेतीं परे मेरे लोट भानेकी 
' आशांपर केवल जीरही हैं ऐसी गोपिकाएँ धन्य हैं। भगवानके केह- 
नेकां तात्पंय्य इस ः्छोकमें यही है, कि ब्रजगोपिंकाओंके संमान जो 
मुझमें मन आसक्त किये हे वही यथा सय्यालक्तमना; कहलाता है । 





१६१६ धोसरुगवद्वीता [| ऋष्याय ७ ] 


शंका--- क्या गे।पिकाओंका प्रेम व्यभिवारमय प्रेम नहीं कहा 
जावेगा ? जैसे सुन्दर स्लियां सुन्दर पुए्षक्रे कृटाक्च तथा हाव- . 
सावको देखकर कामातुर हो, केचल अपनी इन्द्रियोंके सुख निमित् 
प्रेस करती हैं इसी भकार गापिकाओंने भी ऋष्णके संग किया होगा । 
तो ऐसे व्यभिचारभरे प्रेमकी प्रशंसा सगवान क्‍यों करते हैं ? 


सप्नाधान-- गोपिकाओंका प्रेम जारब॒ुद्धि करके व्यमिचारमय 
नहीं था। गोपिकाएँ समगवावको अपना. जार नहीं समकती थीं न 
उनके हृदयमें किसी प्रकारके इन्द्रिय-सुखके साधनका प्रयोजन था | 
इनका प्रेम तो स्थायी था । ये तो भगवानको जगक्कर्ता समझती 
थीं, अखिलान्तरात्मा समकती थीं ओर पूर्ण परत्रह्म जगदीश्वर सम- 
कर अपने उद्धार निमित्त अर्थात सगवत्खरूपकी भाप्ति निमित्त 
प्रेस करती थीं । ु 
देखो ! जब श्यामसुन्दर रासबिलासके समय गोपिकाअओं के प्रेमकी 
परीक्षा निमित्त अन्तर्डान होगयणे हैं, उस समय गोपिकाअओंने भ्रेममें 
ब्रिहल हो, जो गीत गाया है उससे सिद्ध होता है, कि वे भगवान 
कृष्णचन्द्रमे बह्माकार बुद्धि रखती थीं ओर चराचर-नायक सममतती थीं। 
ह गीत यों है सुनो | “४ न खलुगोपिकानन्दनों भवानखिलदेहि 
नामन्तरात्मह्क्‌ । विखनसाथितो विश्वगुप्तयें सल ! उद्देयिवान 
सालखतां कुले ” ( श्रीमह्वा० स्क० १०आअ० ३१ शछो० ४ ) 


गोपिकाएँ कहती हैं, कि हे श्यामसुन्दर तुम गोपिक्रानन्दन ही 
नहीं हो अर्थात्‌ यशोदाके पुत्र नहीं हो वर तुम तो निरसस्देह सब 





ऊी०॥ १॥ भीमझगपड्ीता, ६६१७. 








देहधारियोंकि अन्तरास्माके देखने वाले हो! सो ठुम जो अखिलब्रह्मा- 
गडनायक परमात्मा हो, केवल वल्याजीकी प्राथना करनेंसे संसारकी 
रक्षा निमिच्त यादवकुलमें अवत्ते -हे!-हम भक्तोंकी रक्षा क़रो.| 
ओर हमें दशन-दो .। ह 


इस गोपिका गीतसे यह पूर्ण प्रकार *सिद हाता है, कि 
गोपिकाओोंने श्यामसुन्द्स्को परबह्म, जगदीश्वर ओर अखिल 
ब्रह्मांएडनायक जानकर पीति की थी जार बुडिसे नहीं को थी। शव 
सत करो | 


अब भगवान कहते हैं, कि हे अजुन ! .तू सी.इन ही गोपिका- 
ओंके समान स्यासक्तमन ( योग युज्जन्‌ सदाक्षय: 2) और 
दाश्यय होकर ध्यान-योग तथा भक्तियोगमें -समाहित-चित्त हाताहुआ 
[ झसंशर्य समग्र मां यथा ज्ञास्सि तच्छूरु ] निरसन्देह 
जिस यकार तू समग्र सुकको रुंगोण॑ग ब्योंका त्यों सैगुणोंसे सम्पन्न 
गआर्थात॒ मेरे चारों पाद सहित जान लेगा सो सुन ' 
शुका--- भगवानने इस स्छोकर्म ऐसा क्‍यों कहा ! कि तू 
मुझको समग्र जानलेगा क्योंकि शुक्ल यजुर्वेद तो यों कहता है, कि 


+* पादोउस्य विश्वाभूतानि जिपादस्याश्श्तं दिवि! (शु यज्चु० 
पुरुषसूक्त ऋचा ३ ) 





-- सायनाचायने इस मंत्रक/ भाष्य करके अन्तर्मे लिखा है, कि “यद्यदि सत्य 
कानमनन्त अ्षेत्यादिना दस्थ परतह्मण इयत्ताया चभावात्यादवतुष्टय निरुपसितुमशवर्य 
तथापि जगदिद्‌ अद्मस्वस्यापेद्यायाउल्पमिति विवज्षिदल्वात्पाद्त्वोपन्यात 2 

२०४ 


१है (८ भीमझगद्ौता | धन्य ७ | 


अथ-- भूत, व्तमान और भविष्यमें जितनी अदूभृत 
रचनाएँ बन गई थीं, बनती हैं और आगे बनती रहेंगी सब 
उस महाप्रसुकी महिमामात्र है सो उसके महत्वका एक पाद अर्थात 
चौथा भाग है। इससे अतिरिक्त जो उस महाग्रंभुकी महिसाके शेष 
तीन पाद हैं वे तो खयम्र उसके दिव्य ख्रूपमे वत्तमान हैं छिसे 
कोई देवता देवी जाननेको समथे नहीं । फिर अजुनमें इतनी शक्ति 
कहांसे आयी, कि वह समग्र जानलेबे है, 


सम्माघान-- सेमंबानके कहनेका सुख्य तालये यह है; कि मेरेको 
समग्र कोई नहीं जानता है, अल्प जानता है पर हे अज्ञुन ! यदि तृ सय्यां 
सक्कमन और मंदअंय हे मेरे सक्तियोगमें समाहित-च्त्त हागा तो 
तू मुझे समग्र जानलेगा इसमें तनक भी सन्देह नहीं है। जैसे बडे-बडे 
बुडिमानोंकों नटकी माया मोहित करेलेती है पर नटके सेवकको उकी 
माया मोहित नहीं करती । इसी प्रकार मेरे भक्तोंसे मैं छिपा नहीं रहता, 
मैं समग्र उसको बोध होता हूं और मेरे समग्र ऐश्वयोको मेरी उपासना 
करनेवाला पूर्ण प्रकारसे जानजाता है | शंका मतकरो ! 

इसलिये भगवान अजुनकें प्रतिं कहते हैं, कि में अपने समग्र 
स्वहपका भेद तुझ ऐसे अनन्य भक्तकों सुनाताहू एकांग्रचित्त हैः 
सुन |॥ १ ॥ 


सोन्त२॥ -आ्रौमज्लावद्वौता श्द्ह्ह 





मृ०-- ज्ञान तेडह सविज्ञानमिंद वक्ष्यास्यशेषत: । 
यउज्नात्वा नेह भूयोउन्यउन्ञातव्यमवशिष्यते ॥ 
॥२॥ 


पदच्छेद!+-- अहम, ते ( तुम्यव ) इृदम ( मडिषयकम ) 
सविज्ञानम ( विंचारपरिषाकनिष्पन्नलादुनुभवसहितम्‌ ) ज्ञानम्‌ . 
शारूजन्यमपरोक्तमेव ज्ञानम्‌ तथा शुरप्रज्ञानम ) अशेषतः ( साकल्येन 
साधनरलादि सहिततलेन निरवशेषम्‌ ) वेक्ष्यामि ( कथयिष्यामि ) 
यव, ज्ञात्वा ( वेदान्तजन्यमनोदृत्चिविषयीकृंय ) इृंह ( अरिसिन्‌ 
ब्यवहारलोंह ) भूय:, अन्यत, ज्ञात्ब्यम् ( छ्ञातु योग्यन ) न, 
अवशिष्यते ( श्रदशिडम्मवति ) ॥ २॥ 


पदाथ;:--- € अहम ) में सबेश्वर ( ते ) तुक अजुनके 
लिये ( इदम्‌ ) यह जो मेरे परमानन्‍द-स्रूपके विषय ( सविज्ञा- 
'नम्त्‌ ) विज्ञान-सहित ( ज्ञ'नप्त ) अपरोत्ष ज्ञान है सो € अशे- 
बत: ) पूर्ूख्मसे ( वच्यामि ) कथन करूँगा ( यज्ज्ञाला ) 
जिसको जानकर € ईह ) इस संसारमे ( भूय; ) फिर ( अन्यत्‌ ): 
अन्य कोई विषय ( ज्ञातब्यम्‌ ) तेरे जाननेके योग्य (न, अवशि> 
प्यते ) शेष नहीं रहेगा ॥ २॥ 


भावाथ ;--- अब श्री नटनागर दयासागरने अपने परम प्रिय 
शिष्य और सखा अर्जुनके हृदयके उस तापको अर्थात उस शोकको 
जिसके बिषय अजुन अपने मुंहसे बार-बार कहंचुका है, कि हे संग्वृत 


॥ 


१९३७ श्रीमझरगवद्गीता [ प्रथ्या० ७ | 








जो मेरे स्वजन लोग ऊंभते युझे करने आये है दद्धदार 
« हीदन्ति सम्त गात्राणि सुख थे परिशुष्यति ? मरे अगनशग 
छीज रहे हैं थोर मुख सुखरंहा है फिर कहा, कि “वेपशुश्च शररे ले! 
मेरा शरीर कांपरहा है। फिर कहा, कि कृभव परिदह्ालत 
सेरी खचा जलती है । इन सब प्रकारके शोकोंति संतत्त अजजेन्द: 
भगवान अपनी पूर्ण छूग-रूप जल्षकी बूंष्टि कर सन्तुए किया चाहते 
हैं। इसलिये बिना पूछे कहते हैं, कि [| ज्ञार्स ते सविज्ञानमिद 
धस्याम्यशिषतः] हे भजन | में तेरे लिये इस विक्नन रहित ज्ञान 
को अर्थात्‌ उसनामेदवी धमग्ररूपसे कथन करूंगा। रूगवानका झुख्य 
ताले यह है, कि विज्ञान सहित जो यह उपांसनां-रूप कऋत है 

शास्त्रेनि जिस प्रकार विविध भांतिकी उपांधनाका छान-विद्यन सहित हे 


जि 


हिए। ग् | 7 त 


हक | 


आप 


देश किया हे लो कहँँगा । यह भी कहूँगा, कि इस प्रकार विज्ञान 
साहत उगसनाका ज्ञान- कि्सि पुरुषको लाभ हाता हे! आर केसे 
लाभ होता है ? इस सष्टिकी रचनाका भेद जो विह्ञान-शास्त्रके 
अन्तर्गत हैं सो बहूंगा। फिर यह रष्टे कहांसे उत्तन्न होती  स 
कहाँ लय होजाती है ! और यह उस बअक्षर्म केसे है १ यह सद 
कहेएा । किए सर्वेश्न सब वस्तुओंम अपनी व्यापकता दिखल्लाऊंगा। 
ओर जिस प्रकार यह संसार मायासे मोहित होकर भगवानकोी नहीं 
जानता सो सी कहूंगा । अपनी मायाकी प्रतललता कथन करूंगा । फिरे 
उससे छटनेका उपाय बताऊंगा ॥ फ़िर जितने प्रकारके भक्त होते हैँ 
उनका भेद बतलाऊंगा । तहां भक्तिकी अछता कथन करूंगा। पश्चात्‌ 
संक्षिप्तें ज्ञानका स्वरूप बताऊंगा | फिर जो. दूसरे-दूसरे देवताओंको 
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भजते हैं उनका परिणाम बताउंगा । अपने ख़रूपकी उपासनाका फल 
बताऊंगा । किर अह्मका स्वरूप बतातेहुए अध्यात्म, अधिभूत और 
आधियक्नदों ददाऊँगा | सष्टि और प्रसलयका भेद तथा अपने परमघामका 
महेल दिखल:+ऊँगा । पुनराइत्ति और अपुनरादुत्तिका कथन करूंगा | 
उच्चरायण और दक्षिशायन मागका दणन करूंगा। अपने ऐब्र्य्योको 
दिखलाऊंगा | कर्मटन्दम छय्नेका उपाय बत.ऊंगा । अपने चरणुमें मक्ति 
करनेकी यक्ति बताउंगा | फिर अपने भक्तोंको बुडियोगका उपदेश 
करूंगा । फिर अपनी. दिव्य विभूतियोंका दर्णून कहूगा फिर 
झशभ्यासयोगका उपदेश करूंगा । 

एवस्प्कार उपव्युक्त, विषयोका भण्डार खोलकर तेरे आगे 
रखदंगा । तातय्थ यह है. कि जो कुछ जानना चाहिये सब सांगो- 
पांगम जनादंगा | 

इसीलिये भगवान ईंस ःछोकमें अशेषतः  शब्दका प्रयोग 

करते हैं | 

अब कहते हैं, कि [ यउजज्ञात्वा नेंह भ्रयोंपन्‍्यज द्वातव्य- 
मवशिष्यते ] जिसको जानकर अन्य किसी वस्तुका जानना शेफ 
नहीं रहता अर्थात्‌ ब्ह्मलोकसे पाताल पर््यन्‍त जितनी रचनाएँ वा 
विभृतियां हैं सब जानली जाती हैं:। क्‍योंकि जब साज्ञात्‌ भगवान 
पूर्ण विभव रूहित अपने ख्वरूपका ही बोध करादेवेंगे तब शेष ही. 
क्या रहजाबेगा १ तहां प्माए श्रुतिः--- “ बेनेद० सबब वि ति 


_-त॑ केन विजानीयाडिडातास्मरे केन विजानीयादिति ॥ ” 
( बूहदा० अ० रतब्रा० ४ क्षुति १४ ) 
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अथ--- जिस प्राणीसे ये सब जाने जाते हैं अरे! तिस दिज्ञानीवो 
दूसरा वन जाने ! 


फिर श्वेताश्वतरकी श्रुति कहती है---“ यस्पयुक्ता प्हारषयों 
देवताश्च तमेव ज्ञावा शल॒पाशांश्छिनत्ति ? ( द्ेताश्वतर० थ० ४ 
श्रुति १४ में देखो ) अर्थ- जिस सगवरबरूप, आत्यानन्‍्द तथा अक्मा- 
नन्‍्दमें बह्मषि ओर देवता गण युक्त होरहे हैं अर्थात्‌. दिन रात 
अपनी सनो त्तिकों लगायेहुए है तिरुको जानकर प्राणी म॒त्युकी फांस 
काटकर निह#लजाता है। ऐसे समग्न तत्वको श्राज भगवान अर्जुनके 
ति उपदेश करेंगे । तथा “ तमेव विदिवा5ति रत्ु॒मेति नानन्‍्य 
पन्‍्था विद्यतेष्यनाय ” ( झेताश्व« अ० ३ श्रुति ८ ) 
अथे--- तिसको जानकर मृत्युसे णर हाजाता है इससे दूसरा 
कोई सागे जाननेका नहीं है ! नहीं है |! 


ब््न्ज्ड 


इसी ताथय्येको रूगवान अज्जुनके हृदय इढ करते हैं, कि 
जिसकी जानकर फिर इस संसारमें ओर कुछ भी जानते योग्य नहीं 
रहता । 


इसका कारण यह है, कि जैसे रज्जुसे सपका अम उठजानेपर 
जब रज्जुका यथा ज्ञान हाजाता है, तब प्राणी निर्भय हाजाता है । 
इसी प्रकार ज्ञानका अधिष्ठानरू्प जो बह्म तिसके बोध होजानेपर 
फिर इस मनगढित प्रपंचका नाश होजानेसे प्राणी निर्मय 
होजाता है ॥ २ 0: ट 


. शज्ञो७ ॥ ६ | औमझंगन्रद्गौतो १६२५६ 





इतना सुन अजुनने पूछा भगवन ! यह जो तुम्हारे समग्र 
स्॒रूपका अशेष विक्ान है इसके जननेके अधिकारी बहुत श्राणी हैं 
वा अब्प हैं ! सो रृपा कर कहो ! 
इतना सुन भंगवान बोले--- 
म्‌०- मसुष्याणां सहस्नेषु कश्विययतति सिद्धये |. 
यतदामपि सिद्धानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्वत: ॥8 


पदच्छेद:--- मनुप्याणाम ( श्नेकजन्मास्तिपुणयपुंज- 
वशाल्लब्धमानवशरीराणाम्‌ ) सहखेषु ( असंख्यातेपषु ) कश्वित्‌ 
( कश्चनैक: ) सिद्धये ( बअक्मज्ञानोपत्तये ) यतति ( यत्न॑ करोति ) 
यंततास ( अह्मज्ञानाय- यतमानानाम्‌ ) प्रयत्न॑ कुवतां वा ) सिद्धानां 
(अप्रयत्नफत्नप्राप्तानामू । मुझुक्षुणाम्‌ । प्रामजितसुकृतानां वा ) अपि, 
कश्चितू, मास ( महेश्वरस ) तत्त्तत: ( यथावत ) वेच्ति ( साक्षात्‌ 
'करोते )॥ ३ ॥ 

.. पृदाथ:-- ( सहस्लेषु ) असंख्यात अर्थात श्रनगणित 
( सनुष्पाणाप्त ) मनुष्योंके मध्य (कश्चित्‌ ) कोई मनुष्य ( सिद्धये )) 
अपनी क्रियाकी सिद्धि बह्म॑ज्ञान प्राप्तिक लिये ( यतति ) यत्न करता 
है ( यतताम्‌ ) ऐसे-ऐसे यत्नकरने वाले ( सिद्धानाम् ) सिद्धोंमें 
( झपि ) मी-( कश्चित ) कोई ( मामर ) सुझवो ( तत्त्वतः » 
अर्थात ठीक॑ःठीक जैसा जानना चाहिये देसा ( वेक्ति 3 
जानता है ॥ ३॥ . 
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भावा्े:--- अजुनंने जो पहले भगवानसे पूछा है, कि यह जो विज्ञान 
सहित ज्ञान अशेषरूपसे तुमे उपंदेश करने दंगे तपर हो इसके अधि- 
कारी अनेक हैं वा अल्प हैं १ तिसके उत्तरेमें सगदान कहेते है, कि 
[ सनुष्पाणां सहसेषु कश्च्व्यितति सिंदयये] + सहसों मलुप्योंमें 
कोई २ सिद्धिके लिये यत्नकरता है । अर्थात जिन्‍्होंने अनेक 
योनियोंम फिरेते-फिरते किसी उच्च संचितकी भ्रेरणासे तथा बडे 
पुणय-पुंजेके फल्लोके एकत्र होनेसे मनुष्य योनिवों शभाप्त किया 
है । जिमत योनिके गुणोंको देखकर देवतादि भी इस योनिकी 
प्राप्तिागा अमिलाणा रेखते हैं । क्‍योंकि यह यीनि ही मुच्तिका 
कारण है ॥ 


प्रमाण- “ विमुक्ति हेतुकान्था तु नस्‍्योनि: छतसात्मनास्‌| सासु- 
ज्चन्ति कि धप्यार वि य्ल तो ५ गरीब सरूप्यता साप्यो 
चान्त हि संत्तारे विश्ञान्समनसो गता:।जीवा सदरुप्यतां पम्ये 
जन्सनाम्नयुतेरपि। तदीहयदुले प्राप्य सक्तिहास्मचेदलः ? (बहि 
पुराण शुद्धिब्बरतनाम अध्यायमें देखो ) ॥ अथे स्पष्ट है ॥ ढ 
इसलिये यहां मनुष्य शब्द्से तात्य्य यह है, कि जो मनुष्य- 
योनिर्ें उसन्न हाकर यथा मनुष्य है। क्‍योंकि केवल शरीरमांत्र सनुष्य 
हेनेसे उतकी गणना मनुष्यसें नहीं होसकती । ब्हुतेरे मनुष्य देखने 





+ “शर्त ?हसू लक्षं व सबमक्तय्यवाचकम्‌ » इस्युक्तेः ॥ अर्थात्‌ शत, सहसू और लक्ष 


ये थनन्तके वाचक हैं ।-जहां अनन्त और असंखु्य कहनेका प्रयोजन होता है हां एन 
शब्दोंका मयोग कियाजाता है। हे ु 


श्शीन श्रीमड्रगवद्गोती | १६२४ 
2 सनम न पक सम 
मात्र मनुष्य हैं पर वे यथार्थमें मनुष्य नहीं हैं): यदिं पूर्ण बिचारसे देखा' 
जावेगा तो कोई-कोई गधा, बैल, शूकर, कूकरे इत्यांदिसे भी अधिक नीच- 
हैं । जैसे चाण्डाल, राक्तस-स्वभाववाले, कुविचारी जिनको तनिक. 
भी शुद्ध विचार नहीं है। न किसी प्रकारके: भले बुरेका बोध हे । 
केवल पशुओंके समान वे अपना पेट भरना: और मल-सूत्र परित्याग 
करना तथा निद्रा लेना जानते हैं । उनकोः मनुष्यके रूपमें पशु सम- 
भना चाहिये। ऐसे मनुष्यको छोडकर, जिनमें कुछ, मालुषत्व है तंथा 

जिनमें कुंछ सात्विक-बुद्धिं है वें ही यंधाथ मंनुष्य हैं । 

इस. मनुष्यके विषय सगवान १७ वें अध्यायमें कहेंगे सो देंख- 
लेना । तहां यह दिखलावेंगे, कि सातिकी, राजसीं श्र तांमसी 
तीन प्रकाके मलुष्य हैं । इनमें जो तामसी हैं वे भूत ज्रेतकी पूजा 
केरनेवाले हैं और जो राजसी हैं वे यक्ष ओर राज़सोंकी पूजा कंरते हैं। 
पंर जो इनमें सात्विकी हैं वे देवतांओंकी पूजा करते हैं | सो यहां 
“सेलुष्याणाम्‌ ” कहनेसे भगवानका तातय्थ सात्तविक मलुष्योंसेहें 
अर्थात्‌ अनेक अनंगणित सात्तिक मनुष्योंमें कोई एक मनुष्य सिद्धिकें 
लिये' ( भगवेत्खरूपकी मांसिके लिये )' यत्न कंसता हैं | एवम्‌ पहले: 
निष्कांम-कर्मोका अभ्यास करता है,-जब निष्काम कममसे अन्तः- 
करणकी शुद्धि प्राप्त होती है. तब ऐसे २ सहसों शुद्ध अन्तः- 
करेणवाले मनुष्यों कोई स्थिर बुछि होकर अह्ज्ञानकी 
सिड्िके लिये यत्न करता-हैं अर्थात्‌ ज्ञानकी भूमिकाओंपर चढता ओरे 
श्रेवण, मनन, निदिध्यासनादि प्रयत्नोंम परिश्रम करता है। इनमें 
कितने तो ज्ञानकी भूमिका तथा योगके पथपर चढ़कर योग-भ्रष्ट 
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हेजाते हैं जिनको फिर किसी श्रीमाच वा योगीके कुलम जन्म लेना 
पडता है। इनमे कितने बार २ जन्म लेकर एक भूमिकासे दूसरी 
सूमिकापर चढ्ते ऐसे अनेक चढ़ने वालोंमे किसी-किसीको 
गृति सिछ होती है। ऐसे-ऐसे अनेकों कोई एक ज्ञानकी भूमिका“ 
ओंको और थोगको पूर्ण करेता है। तहां सिछ हेनिपर कितनेंको 
अहंकारका उदय हाआता है। जिसके कारण उनको अपनी परमगतिमें 
विल्लस्ब होता है । इसलिये सगवान कहते हैं, कि | घतताभपि 
सिद्दानां कश्चिन्माँ वेत्ति तत्वतः ] ऐसे-ऐसे सहसों यत्न 
करेनेवाले ओर ज्ञानकी प्राप्ति करनेवालोंमें कोई-कोई सुझको तत्त्वतः 
शर्थात्‌ ठीक-ठीक मेरे यथांथ स्वरूपको जानता है। 


शेका- श्रुतिः- “न विश्यो न विजानीमो यथेतदूलु शिप्यात्‌? 
(केनो ० खं० १ श्रुति ३ में देखो ) अर्थाव श्रुति कहती हु कि में उस 
बह्मकों नहीं जानती तथा (यथा एतत्‌) जेसा यह है तेसा तत्त्वतः शिष्यों 
को नहीं जना सकती। जब श्रुतिही उस ब्रह्मको तर्वतः नहीं जानती तो 
अन्य पुरुष तत्वत; केसे जानेगा! तब भसगवानने ऐसा क्‍यों कहा, 
कि कोई-कोई सुझकी तत्वतः जानता है ! 


ससाधान--- इसी अन्थमें पहले बार-बार कहागया है, कि 
श्रुति, स्मृति इत्यादि सब पराविद्या हैं इनमें तत््वतः जाननेकी शक्ति 
नहीं है अर्थात श्रतियोंव्ती पहकर कोई प्राणी उस महाप्रशुको तत्वत: 
नहीं जानसकता । सो नारदने बार-बार सनत्कुमारसे कहा है, कि सगवन ! 
मेंने सब श्रुति स्मृतियोंकी पढकर भी उस आत्मज्ञानको नहीं जाना है 


श्तौ० ॥ ६ ॥ श्रीमद्नगवद्गीता १६१७ 





जिससे शोकसागरेको तरसक ओर सगवान्‌ भी अपने मुखारविन्दसे अज्जुन 
से कहचुके हैं, कि “ अेगुगयविषया वेदा मिश्त्रेणुश्यों सवाऊुन ! ? 
है प्रशुन! ये वेद त्रिगुणत्मक कमोके ही सम्पादन करनेवाले हैं इस 
लिये तू “ निस्नेगुण्य ” हाजा! इस वचनसे भी सिदः होता है, कि 
अ्रतियोंसे परे बह्मन्ज्ञान है जो केवल महात्माओंकी सेवासे प्राप्त 
होता है । जेसा कि श्रुति कहती हैं-- “ उत्तिह् जाबत प्राप्य 
वरार निवोधत ” ( कठो० वल्ली ३ श्रुति १४ में देखो ) अर्थात्‌ 
उठो! जागो! और ( वरान्‌ ) आचाय्योक्रो पाप्त करके अह्यज्ञानको 
सीखो | भगवान भी कहआये हैं, कि “ परिष्रश्देन सेवया ? 
महात्माओंकी सेवासे और उनसे पूछनेसे तिस अह्मको जानो [। 


क्योंकि जबतक महानुभाव इसको न बतावे तबतक केवल वेदादि 
अध्ययनसे यह परमतत््व लाभ नहीं द्वासकता । 


श्रुति: “नायमात्मा प्रवचनेन लम्य/? (कठो० अ० १ वल्ली २ 
श्रुति २३.) अर्थात्‌ इस आत्माका बेदोंसे लाभ नहीं होता । 
मुख्य - तापय्ये कहनेका यह है, कि महानुभावोंके छारा ही वह 
तत्वत: जाना जाता है ओर यहां तो स्वय वासुदेव ही ऐसे महानुभाव 

स बह्मतत्वकोसमग्र और अशेषरूपसे अखुनके प्रति बतानेवाले हैं 
फिर क्‍या कहना है ! 

अब दूसरी शंका यह है, कि कृष्ण भगवानकों तो सब गोकुल- 
वासी, सथुरानिवासी, हारकाबासी तथा सम्पूर्ण भारतके यूख, विद्दान, 
दरिद्रें, नरेश तथा महात्मा सभी जानते हैं फिर भगवानूने ऐसा क्यों 


११९८: ह श्रीमद्रगवह्ीवा ' [ धध्या० ७. ] ' 
कहा ! कि सहसोंगें कोई एक सुमाक्तो जानता “है । 
उत्तर यंह है, “कि ये जितने जानने वाले हैं सब यही जानते 
हैं, कि मगवावने नन्‍्द-यशोदाके शहमें अवतार लेकर कैसको मारा, 
महाभारतंमें अज्जुनकी स्थवानी -की, गोपिकाओंक संग रासक्रीडाकी, 
व्वालबालोंका >जूठन -( माखन-रोटी ) .ख़ाया। : गोवधन-पवेतको 
कनिष्ठिकापर उठाया, व्यम्निषान कराये, . कालीनाग ाथा तथा 
कुब्जाको गति अद्दान की, अज्ुनको गीताशाख्का उपदेश किया 
इत्यादि २। पर इतना जानना तो एक साधारण ज्ञान है इतनी बातोंके 
जजाननेमें कोई विशेष वार्ता सिडः नहीं हेती ।.इसलिये इतना ही जानना 
तच्वतः जानना -नहीं है.।यह तो उस महाप्रशुकी केवल साकार 
तथा प्रकट विभूतियोंका जानना हुआ, हां ! जो ग्राणी इसी साकार 
ढांश उस महाप्रभुके निराकार-स्वरूप और विसृतियोंको जानता -है 
तथा निसकार और साकार दोनोंसे -विलक्षण विभूतियोंक्री जानता है 
वही तत्वतः जाननेंवाला. कहा जांवेगा | सो भगवान रथपर बैठे २ 
'अजुनको साकार, निराकार तथा दोनोंसे विल्नक्षण अपने तीनों मकार 
के स्वरूपको जनावेंगे । इसी कारेण भगवानंने इस अषध्यायके प्रथम 
ही लछोकमें अज्जुनके श्रति यह कहा, कि “ असंशर्य समग्र सांस 
धथा ज्ञास्यलि तच्छुझु ” आनन्दकन्द योगेश्वर भगवानके इन 
बचनोंसे ऐसा सिद्ध: होता है, कि अज्जुनपर कृपाकर सबकुछ वतावेंगे। 
जिसके जाननेका फल श्रुति कहती है, कि---“ तमेव विदित्वा5ति- 
ख्छसेति *। 7 ” जिसके जाननेसे प्राणी सृत्युके णर 'होजाता 
है, अमर होजाता है ॥ ३ ॥ &- #ह 


इलौवं, 4 ४ ॥ श्रीमद्भगवद्रीता 83६ 


अब भगवान्‌ अपने .समग्र ख़रूपको कहना आरस्भ करते हैं, 
ओर सबसे पहले क्या जानना चाहिये ! सो.दिखलाते हैं | क्योंकि जो 
ज्ञान अनुक्रमके साथ न ब़तलाया -जावे वह शीघ्र फत्नदायक नहीं 
'होता। । 
आ०-- मूमिरापोषनलो वायु; खं-मंनो वुद्धििव थे । 
अहंकार इतीये मे मिन्ना प्रकृंतिश्टधा॥ ४ ॥ 

पृदच्छेद्‌ :---मुमिः (-गंधतन्म॑त्रेम ) आप: :( रसतम्मी- 
सम ) अनल;:( खपंतन्मात्रम ) वायु: ( सपशतन्मात्रेंस ) खेझ 
(शंब्दंतेन्मात्रेम ) सेन: (तंत्कीरेण[महंकार: ) बुद्धि: ( मंहंत्त्ेम ) 
एंव, चे, अंहंकारें: ( संववासनांबासितमंविद्योत्मंकमन्येक्तेम ) इति 
में (मम ) इयस, प्रकृति: ( मंमेश्व॑रीमीयाशक्तिं: ) अंष्टथो (अष्टमिं 
प्रकार: ) मिज्ना ( भेंदंमागंतां ) | ४ ॥ 

 पदाथे;-- ( भूमि: ) जो बन्ध॑तन्मात्रा (आप: ) जो 
रसतन्मात्रा ( अनंलः ) जो रूपतम्मात्रा ( वायु) ) जो रपशेतन्मोत्ा 
( खेम्‌ ) जो शुब्दतन्मात्रा:( सेन ) जो सकल्पविकव्पीत्मक अहै- 
कार ( बुद्धि: ) जो तिस अहंकारको स्थिर और एकत्र रंखनेवालों 
मंहत्तत्व ( अहंकार: .) जो संब वासंनाथ्रोंसे भरी हुआ अंविदययोत्मक 
अंव्येक्त ( इतिं ) यंही इंतेनी(-म्म ) मेरी (इयंम्‌) यह (प्रकृति: ) 
ईश्वरी मीयोशक्ति ( अष्टथा ) आंठ प्रकारस ( शिज्ञा ) भेदंभावकी 


१६३० श्रीमह्भगवह्नीवा [ परध्या2 ७] 
__ ० छ ७_?_अ्कन-नणि-भभै 
भावाध:--- भगवान श्री कृष्णचच्धने अजुनसे मानो बिना 

पूछे यह प्रतिज्ञा करली है, कि में तुकको अशेष-रूपसे विज्ञान सहित 
ज्ञानकों बतलाऊँगा। इसी कारण प्रथम सृष्टिकी रचनाका कारण बतलानेके 
तातपस्पसे सगवान कहते हैं, कि यह मेरी थराठ प्रकारकी प्रकृति है । 
सो कौन-कौन हैं ? [ भूमिशपो<नलो बायुः खे सनो बुद्धिरेव 
च। अहंकार: | भूमि, आप, अनल, वायु, खम, मन, बुडि, आर 
अहकार ये आठ प्रकृतियां हैं | इनमें प्रथमके पांचभूत जो हैं अर्थात्‌ 
जो पांचों मूतोंकी तन्मात्रा हैं ये एकवारेगी जड हैं। क्योंकि इनमें क्रिया- 
शक्ति तो है पर ज्ञान-शक्ति नहीं हैं । जैसे किसी पाक करेनेके लिये 
चूल्हेपरे एक हांडी वा पतीली रखकर नीचे अग्नि बालदो और उसमें 
चांवल छोडदो तो इसमें सन्देह नहीं, कि वह आग चावल पका देबेगी 
परे थोडी देर उसी प्रकार छोडदेनेसे सबको जलाकरे भस्म भी कर 
देवेगी । क्योंकि उस आगमें पका देने तथा जला देनेक्गी शक्ति तो है 
पर यह ज्ञान नहीं है, कि अब चावल पक गया होगा, अब इसे मत 
पकाओ, अपनी ज्वालाको रोकलो । ऐसा तीनकालमें भी स्वये आग 
'नहीं करसकती जबतक एक चेतन मनुष्य चावल पकानेवाला पाचक वहां 
'बैठकरे देखता न रहे । तावस्थ यह है कि जड पंचमूतोंमि क्रिया करेनेकी 
शक्ति है पर चेतनता जो ज्ञान-शक्ति सो नहीं है । इसी कारण इनको अपरा 
अकृति कहते हैं । अब आठों प्रकृतियोंमें मन, बुद्धि तथा अहंकार जो 
तीन रहे ये भी चैतन्य अर्थात्‌ ज्ञानशक्तिवाले-तो नहीं हैं पर इनपर 
चैतन्यका बिम्ब पडरहा है इसलिये चेतनके समान भासते हैं। जैसे 
झुयका बिम्ब घटपर पडनेसे घटका जले | परकाशयुत्त देखपडंत। हे! 








. श्लोक ॥ ४ ॥ शमडवट्ीता १६३६ 





इसलिये मन, बुद्धि और अहंकार चेतनके -समान भासते हैं पर 
चेतन नहीं हैं | जैसे कलका बनाहुआा पत्ती पर भी मारता है 
चीखता, चिल्लाता और गाता सी है पर थथार्थमें वह गानेवाला नहीं 
है। जैसे इन दिनों फोनोग्राफ (97००४०५)७ ) जो नाना प्रकारके 
गीतोंको गाता है, सुरीली मधुरध्वनिसे छुननेवालोंको प्रसन्न मी 
करता है पर चेतन नहीं | इसीलिये जबतक चेतन ग्रक्ृति इनकी 
* सहायता न करे तबतक इन आठों प्रक्ृतियोंसे कोई काय्ये सिद्ध 
नहीं होता | 
इतना तो अवश्य है, कि इन पंचभूतोंके छारा इस शरीरमें 
सारी रचनाएँ बन रही हैं, जो यहां दिखलायी जाती है- “ सदर 
श्रुत यत्तत्‌ पंचभृतविवेकतः | बोर्ड शक्य ततो मूतर्पचक्क प्रविवि 
च्यते ॥? (पंचदशी, प्रक २ शछो० १) सत्यरूप एक अछितीय बह्म 
इस बह्मायडका कारण है, सो मन, बुद्धि ओर बाणीसे पर हे, अर्थात्‌ 
इनसे जाना नहीं जाता इसलिये उसके कार्य्यों द्ारा अर्थात्‌ पंचसूतोंके 
विवेक हारा उसको अनुभवमें लासकते हैं ।अतएव उसके कार्य्य (पंचभूतों) 
की विवेचना कीजाती हे-“ शब्दश्पशी रूपरलो गँघों भूतगुणा इसे । 
एकद्वित्रिचतुः पंच गुणा व्योघ्नादिषु क्रमात ॥ प्रतिध्वनिवियच्छब्दो 
वायो वीसीति शब्दनम्त। अनुष्णाशी तसंस्पशी वहनो शुगसुगुष्वनिः 
' उष्ण: स्पशः प्रभारुपं जले बुलुबुलुच्वनि:।शीतः स्पशः शुक्लरूप 
रसो साधुय्येभीरितम ॥ भ्ु्तों कडकृडा शब्द काठिन्ये शपशे 
इष्यते | नीलादिक चित्ररूपं मधुराम्लादिकों रस; ॥ सुरेभीतर 
गन्धो द्वी गुणा: सम्यस्विवेचिता: | श्रोत्रें लक चक्षुषी जिला 





१६५४ भीमइवद्ीता [ भरध्या ० ७-] 
घाण चेरिदरयपंचकम ॥!? ( पेचदु० प्रक० २ श्लो० २,.३, ४; ४५ 
छः). 
घथे--- शब्द, सर्पश, रूप, रस, गन्ध, ये ही पंचसूतोंके पांच 
शुण हैं । अब इन गुणोंकी पंचभूतोमें किस प्रकार स्थिति है? सो 
कहतें हैं- आकाशमें केवल एक शब्द गुण है। पवनमें शब्द, औरे 
स्पर्श दो गुण हैं.। अग्नि शब्द, रपशे ओर रुप तीन शुण हैं। जलतमें 
शब्द, रपशे, रूप ओर रस चार गुण हैं | एथ्वीमें शब्द, स्पश; रूप, 
रस ओर गव्ध ये पांचों गुण वत्तमान हैं। आकाश जो 
शब्द है वह ध्वनिरूप है। 


इसी: प्रकार वायुमें- शब्दः ओर स्पश दो गुण हैं तहां शब्द तो: 
घ्वस्यात्मक नहीं है, वीसी,. सीसी, ऐसे: शब्द- जानपडते हैं ओर रपंश 
इसका- अपना: गुण: है सो अनुष्णाशीतरूप हे अर्थात न उष्ण हेन- 
शीत है।, पवनके विषय-जो उष्णता-( गर्मी ).अ्रतीत- है।ती है सो अग्निके 
सम्बन्धसे भर जोशीतलता प्रतीत. हैतीःहै वह.जलके सम्बस्घसे होती है. 
वायु.स्रयन उष्ण हैंन शीतक्ष है । अबः अभिके विषयः जो शंब्द हैं सो 
श्रुगु २ शब्दः है! ओर: अग्नि रपश'जो है.वहःउष्ण है और तिस अभिका- 
स्वयं ७शुक्लरूप हैं। जलसें: चुलु-चुलु-वा-बुल्ल-बुलुः शब्द हैं;- शीत- 





# जजका, शुक्लःरूप'परायी किसी।वस्तुको प्रकाश:करनेमें- समर्थ नहीं है। पर तेज: 
जो अर्निका शुक्ल रुप है पहल्‍पराग्री-वस्तुको प्रकाश-करनेमें-समर्थ है. - इस. जब-भौर- 
श्रग्निके-शुक्ल रुपमें. इतना ही भेदु-है.। .- 


जोक ॥ ४ है श्रीमद्भगवद्गौता १६४६ 





रपश है, शुक्ल रूप है, ओर मीठा श्स है। एथ्वीम क्ड-कड शब्द है, 
कठिनता-स्पशे है तथा अरुण, छृष्ण, प्रीत इत्यादि अनेक प्रकारके 
रूप हैं ओर खट्टे मीठे इत्यादि अनेक शरकारके रस हैं । सुगन्ध और 
दुगन्‍्ध दो प्रकारके गन्ध हैं, पवन और जलमें जो कभी. २ गंधकी 
प्रतीति हती है सो एथ्बीके सम्बन्धकरके हांती है वास्तवर्म जल और 
पवनमे गन्ध नहीं है | इस प्रकार पंचभूतोंके गुशकी विवेचना करनी 
हिय॑। ह 
'. अब इनके शुणोंका वर्णन कंस्के इनके काय्ग्रौंका वर्णन 
कियाजाता है--- श्रोत्र ( कान ) ख़चा, चन्नु, जिहा और 
नाक ये पांचों इन्द्रियाँ इन पंचभूतोंके कार्य्य हैं। आकाशसे 
श्रोत्र इन्द्रिय ( कान ) वायुसे रपंश अर्थात त्वचा, अग्निसे नेत्र, 
जलसे जिह्ठा इन्द्रिय और प्रथ्वीसे घाण इच्धिय ( नाक़ ) उत्यत्न 
: होती है । ये पांचों ज्ञानेन्द्रिय कहलाती हैं | फिर इन ही पांचों यूतोंके 
- कारय्य कर्मेन्द्रियां भी हैं अर्थात वाक ,हर्त, पाद, उपस्थ और गुद्ञ 
ये पांच कर्मेन्द्रियां कहलाती हैं । तहां आकाशसे वाक्‌ , वायुसे हाथ 
अग्निसे पांव, जलसे उपस्थ ( लिग) और प्थ्बीसे गुदा (मलपरित्यांग- 

करनेकी इन्द्रिय) एवम्प्रकार इन पांचों भूतोंके गुण और कार्य्य फैले हुए हैं 
अब रेहे तीन मन, बुद्धि और अहंकारे इनका सी वर्णन किया 

ज़ांता 

सेने:--- “ भेनो दंशेन्द्रियोप्यक्ते हत्पझगोलके स्थितस | 
तंच्चान्त:करण बोद्ेप्वस्ंवातन्त्याहिनेन्द्रियें:” ( पंच प्रं० २ 
ह होके १२ ) 


ही 


! ही 8308 
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अथ---मन दर्शो इन्द्रियोंका अध्यक्ष अर्थात इंद्रियोंका राजों 
है । इसलिये इंद्वियोंका प्ररक है | इस सनका नास अन्तःकरण है. 
क्योंकि विना ज्ञानेन्द्रिय ओर कर्मेन्द्रियकें किसी पदाथके जानने वा 
किती कियाके करनेको समये नहीं है | इसीलिये दशों इंद्वियोंकों बाह्य 
करण कहते हैं योर मनको अन्त;:करण कहते हैं । ऐसे ही बुद्धि और 
अहकार भी अन्तःकरण ही हैं। मनका कार्य है, कि इंद्वियोंके एकन्र 
कियेहुए विषयोंको जाने | जैसे राजा अपने श्वृत्योंके हारा अपने सम्पूर्ण 
रज्यका वृत्तान्त महलमें बेठे-बैठे जानलेता है । इसी प्रकार सन-रूप राजा 
सम्पूर्ण शरीरके बृत्तान्तको हृदयके महलमें बैठाहुआ जानलेता है | तहाँ 
बुद्धि रूप अन्तः करण जो मनके साथ बैठा हुआ है सो मनका मैत्री हे भले 
बुरे दोनोंकी यह मन इंद्वियोंके छारा इकट्ठा करलेता है । तहां 
बुद्धि उनके करने न करनेकी विवेचना कर समझा देती है, कि 
अगुक काये करने योग्य है वा नहीं है। अहंकार मन ओर बुछ्से 
एकत्र करवाये हुए इन सब कारयोंकों स्मरण श्खता है। अर्थात्‌ 
सो वर्ष पहिलले जो किसी प्राणीकी जान मारी थी वह मारनेवालेके 
अन्तःकरणामे स्मरण है, तिस रद्ृतिका कारेश अहकार है। यदि अहंकार 
न हा तो कोई बात ग्राणीको स्मरण न रहे, सब करता जावे और 
भूलता चला जावे | सो ऐसा नहीं हासकता । विद्यार्थीन जो विद्या 
गुरु छारा उपाजन की है और सेकडों ग्रन्थोंके ःछोक ओर उनके अथे 
फिर सहसों श्रुति सघतियोंके उपदेश जे रुघूतिमें रखे हैं उनका 
दारण अहंकार ही है । परमात्मने भी जब सृष्टि करनेकी इच्छा की 
तब पहले अहंकार ही को स्वीकार किया । अर्थात्‌ अपनी शक्तियोंकी 


की० ॥ ४॥ भौमडगव द्वीता ११४६४ - 





स्मृतिको आगे रखलिया जिससे मनका स्वरूप तयार हेगया। तिस 
सनके छारा ईक्षण करके “ तदैज्नत एको5ह बह स्थॉर्म ” 
ऐसे कहा, कि एक में हैं बहुत हाजाऊं क्योंकि “ एकाको 
न स्मते ” इस बुहदारण्यककी श्रतिके अनुसार अकेले रमण 
नहीं हेसकता । इसी कारण उस महाप्रभ्ुुने एकसे अनेक हेनिकी 
इच्छा की। तिसकी इच्छामात्रसे ही महत्तलल, अहंकार, सन तथा पांचों 
भृतोंकी तन्‍्मात्रा इत्यादि. सब उत्पन्न हागयीं ।तहां श्रुतिका प्रमाण हे 
“तस्माह्य एतस्मादातमन आकाशः सम्भृतः। आाकाशाहाऊुः। वाये| 
रण्निः। अग्नेरापः | अद॒स्यः एथिवी ? (तैचि० ब० २ अनु» १) 
अर्थ-- तिस आत्मासे उसके ईच्षण हारा पहले अआकाश उतन्न हुआ 
आकाशसे वायु, वायुसे अग्नि, अग्निसि जल ओर जलसे पृथ्वी 
उतन्न हुई । ह 
मनुने भी कहा हे, कि / मनः सृष्टि विकुरुते चोश्सार्म 
सिसक्षया। आकाश जायते तस्मात्तस्य शब्द गुण विदुः। आका- 
'शात्तु विकुर्वाणात्‌ सवेगन्धवह: शुचि: । वलवाब्जायते वायु: 
स वे स्पशंगुणशों मतः ॥ वायोरपिं विकुर्वाणाहद्विरोंचिष्णु तमोलु- 
दस । ज्योतिरुगणमते भास्वत्तद्रपगुणमुच्यते ॥ ज्योतिषश्च 
विकुर्वाणादापों रसगुंणा: र्सृता:। अदस्‍्यो गनन्‍्धगुणो भूसि- 
'रिव्येषा सश्रादित:॥ ? ( सनु० अ० $ सछो० ७५ से ७८ 
तक ह। 

अथ--सष्टिकी इच्छासे जो प्रेरित तत्व उसीको महत्तत्त्व, कहते हैं-- 

सो तिससे आकाश उत्पन्न हुआ तिसका शब्द गुण हुआ अब, 


१६६४६ भीमद्रगवद्गीता [ घण्य]० ७ | 


है 





उस आकाशके विकार्वान हेनेसे. सवे प्रकारके सुगन्ध दुगन्‍्धका 
लेचलने वाला पवित्र तथा वृत्ञादिकोंकों उच्ाड डालनेवाला बलवान. 
वायु देव उत्नन्न हुआ |. जिसका गुण स्पशे माना गया है। फिर 
वायुके भी विकारवान होनेस परप्रकाशक तथा तमका नाशक और स्वये 
प्रकाशस्वरूप तेज € अग्नि.) उत्पन्न हुआ। उसका गुण रूप कहा 
जातां है। फिर तिम तेज ( अग्नि ) के विकारवान हेनेसे रस गुण 
वाला जल उत्मन्न होता है । ओर उस जलसे गन्ध गुणवाली पएरथ्वी 


उत्पन्न होती है। एवम प्रकार आदिसे लेकर अन्ततक मृतोंकोी सृष्टि 
समाप्त होती है ।, 


अब यहां मनुंके बचनसे देंखा जातां है, कि प्रत्येक तत्वमि 
बिकारेकें होनेसे अगला तत्त्व तंयारे हुआ है, सो विकार कैसे होता ९ 
और क्या होता है ? वर्णन किया जाता है--- 


यह सिदान्त-बचन है; कि व्द्याणडमें जितनी वस्तुकी सृष्टि हाती 
है बिना किसी पकारेके विकारके नहीं होती। विकार कहते हैं वरतुके 
श्वरूपके आविश्ाव और तिरोमावकी अथाोत जब कुछ बनता वा 
विनशता है सो ही विकार है। सो दो वस्तुओंकी रगडसे एंक तीसरी 
वस्तुं उलन्न होती है। जैसे दो काहोंकी रेगडसे आग उत्पन्न होती 
है | थहां दों ल्कडियोंकी रगडसे ही विकार होंतां है। आदियें परे- 
सात्माने सी रेगडहीसे सृष्टि उत्पन्न की हे ममाण-- “से वे नेव्‌ 
रेमे तस्मादेकाकी न स्मते स. दितीयमेच्छत्‌ । स्‌. हेताबानास 

| खीपमासों संपरिष्कक्तों स इममेवाःत्मानं देषाउपात:- 





श्लो० ॥ 9 ॥ श्रीमद्ावद्वीती .. . ' ६६१६७ 
2 कर अप न कम 
यत्ततः पतिश्च पत्नी चाभवतां तस्मादिदमर्धबगलमिव स्वः!! 

( बूहदा० अ० १ ब्राह्म० ४श्रु० हे में देखो ) ., 
अर्थ- जब एकाकी परमात्माको अपनी विभृतियोंके साथ रमनेकी इच्छा 
हुई, जैसे प्रत्येक चक्रवर्ती राजा महाराजा साय प्रातः स्मनेकी इच्छा 
कर बडे-बडे बनोंमें तथा नदियोंके तटपर बिहार करने जाते हैं 
आर्थात अपने ऐश्वर्यमें आप रमते हैं। इस प्रकार जब॒परमात्माने 
रसनेकी इच्छा की तब दूसरेकी आवश्यकता पडी क्योंकि अकेल्ला 
कोई रमण करे नहीं सकता, इसीसे रमनेवाला सदा. दूसरेको इच्छा 
करता है इसलिंये.परेमात्मनि दूसरेकी इच्छौकीं। पर दूसरा आवेः कहांसे- 
ब्रह्म तो एकही है.। दो का तो कंहीं नाम भी नहीं है * एकमेंवादितीय बहा * 
“नेह नानास्तिकश्चन ” अर्थात्‌ एक ही बह्म अडितीय है दूसरा कहीं 
कुछ नहीं है । तब उंस महाप्रभुने “ छितीयमेच्छंत ” ढूसरेकी 
इच्छा की जैसे रत्री-एुंरुष दो स्वरूप हैं एक साथ मिले होते हैं । इसीं 
प्रकार उस महाअमुनें दों प्रकारके स्वरूप उत्पन्न किये.। अथ्थोत्‌ अप« 
“नेकी आपमें रगडनेसें पति और पत्नी दी खंरूँप प्रकट हुए । जैंखे 
एक .क्रिसी नाज़का बीज प्रध्वीमें डालनेसे उसमें फूंटकर दी दौली 
हाजातें हैं | इसी प्रकार पुरुंष और पत्नी दो स्वरूप होगये आर्थाति 
. पुंष और प्रकृति दो स्वरूप हुएं अतएँव इने दोने में कोई भेंद नहीं: है। 
इसी कारण सुष्टिको बह्मसे कहो अथवा. अव्याइटतें प्रकृतिसे कंहीं 
दोनोंका एक ही तॉलय्ये है इसलिये यह सैवे-सिर्दौन्त है, कि मकृतिसे 
सुष्टि होती है सो दो प्रंकारेकी. हैं। इंने दौनोंकों खगवान दो सलीक्ीमिं 
कथन करते हैं।... 2 अप कम कट “कक 
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इस ःछोकमें अपरा प्रकृति कहरहे हें ओर अगले सछोकम परा 

अकृतिका कथन करेंगे। 
पृथ्वी, जल, अभि, वायु, आ्राकाश और मन, बुडि, 

घहंकार ये आठ प्रकृतियां अपरो हैं, जड हैं, सो पहले कहेथाये हैं । 
सन, बुद्धि, अहेकार भी जो स्वय जड स्वरूप हैं इनपर चेतन्य आत्माका. 
बिम्ब पडता है। इसलिये चैतन्यके समान देखेजाते हैं) इसलिये इनकी 
चेष्ा अपनी चेष्टा नहीं हे इन सबोको केवल एक आत्मासे चेष्टा करने. 
की शक्ति मिलती है | 

अब यहां शका यह है, कि भगवानने तो अज्जुनसे उपासना- 
काण्ड आरम्भ करतेहुए यह प्रतिज्ञा की है, कि “ अंश समग्र मां: 


यथा ज्ञास्यसि तच्छ॒ुणु ” निरसन्देह मेरे समग्र स्वरूपको जिस प्रकार' 
जान सकेगा है अजुन ! सो सुन ! पर अपना ख्वरूप न कहकर सब. 
से पहले प्रकृतिका वर्णन करने लगगये । ऐसा क्‍यों ? 

उत्तर इसका यह है, कि जब कोई किसीको समग्र जानना 
बवाहता है तो उसके ऐश्वय्थ, नाम; रूप, गुण, कम, स्वभाव इत्यादि 
को विलग-विज्नग जाननेकी इच्छा करता है । जैसे देवदतदने यज्ञद्त्त 
से पूछा, कि तुम्हारा नाम क्‍या है ! कहांके निवासी हो ! कोन- 
कौन विद्या तुमने सीखी हैं?! आज कल कोन व्यवसाय करते हो ? 
इत्यादि, इसके उत्तरमे उसने सब कुछ अपना दृूचान्त बतादिया 
ते जानने वाला उसको समग्र रूपसे जानगया। इसी प्रकार भगवान 
अपनेको समग्र जनानेके तालयैसे अपने ऐश्वर्योकों वशन करतेहुए 
स्थम अपनी प्रकृतियोंका वन करते हैं ॥ ४ ॥ 


सलोी०॥१॥ श्रीमझ्लावद्वीती १६४६ 





अब सगवान अपनी अपरा (जड) प्रकेंतिंकी वणन समाप्तकर 
परा ( चेतन्य ) प्रकृति का वर्णन करेते हैं- । 


मू०- अपसेयमितस्त्वम्यां प्रकृति विदि में पशम्र्‌ | 
जीवमूतां महावाहा ययेदे घाय्येते जगंत ॥ ४ ॥ 


पदच्छेद: [ है ] महावाहे। ! इयम ( अष्टघोक्ता या प्रकृति: ) 
तु, अपरा ( निकृष्ठाइशुडाइनथकरी संसारबन्धनात्मिका ) इतः, अन्याम् 
( विल्क्षणाम ) जीवसृताम्‌ ( क्षेत््नलक्षणां भाणधारणनिमि'्त- 
भूताम चेतनात्मिकां ग ) मे ( मम ) प्रकृतिम, पराम्‌ ( प्रकृष्टाम्‌ । 
विशुद्याम ) विद्धि ( जानीहि ) यया ( जीवभूतयाइन्तरानुप्रवि- 
षया ) इदम्‌, जगत्‌ .( स्थावरजंगमशरीरात्मिका स॒ष्टिः ) धायेते 
( स्वतो विशीयश्जगद्चेतनवर्गो विष्टम्यते ) ॥ ५ ॥ 


पदार्थ:- [ है ] (महाबाहो ) विशालभुजावाला थजुन ! 

( इयस ) ये जो मेरी आठ प्रकारकी पू्बोक्त श्रकृतियां हैं (तु) वे तो 

( अपरा ) निकृष्ट हैं ( इत:, अन्याम ) इनसे दूसरी ( जीवभ्ू- 

ताम्‌ ) जीत्र स्वरूप ( मे, प्रकृतिम॒ ) मेरी प्रकृतिको ( पराम ) 

अत्यन्त श्रेष्ठ ( विद्धि ) जान ( यया ) जिसके हारा ( इृदम, जगव 
यह जगत्‌ ( धार्यते ) स्थिर है ॥ ५॥ 

भावार्थ :- अब भगवान अपनी परा प्रकृतिका बणनकरते 

हुए कहते हैं, कि[ मंहावाहो ! हे विशाल शुजावाला अजुन ! 

मैंने तुकसे जो पहले आठ पकृतियोंका वन किया [ अपरेयेस ॥ 


१६४० भौमद्भगवद़्ीती.... [ धध्या० ७ 3 


यह मेरी अपश प्रकृति हे अर्थाव अत्यन्त निकृष्ट, अशुड, अनथकी 
करनेवाली और संसारके बन्धनमें डालने वाली प्रकृति है । यदि . 
शका हा, कि भगवान्‌ ऐसा कहले हैं, कि यह मेरी प्रकृति है फिर अपनी 
प्रकृतिकों अशुर्ू तथा अनथकरी और बन्धनमें डालनेवाली क्यों 
कहते हैं? निकृष्ट क्यों कहते हैं ? क्‍योंकि मीठासे मीठा, अम्गृतकुणड 
से अमृत, विषके कुगड़से विष निकलता है | फिर जो स्वयम्‌ शुद्ध 
निम्नल ओर सव प्रकार श्रेष्ठ हे उससे निकृष्ट, अशुछ्ध और दुःखदायी 
वस्तु कैसे उत्पन्न होंगी ! इसलिये इन तत्तवोंको तिकुष्ट अशुद् केहना 
नहीं बनता । क्योंकि ये तो परम पवित्र देख पडते हैं । आका+ 
शकी ओर देखो! यह केसा निर्मेल ओर स्वच्छ है, जब वायु इस 
झाकाशमें नीले, श्याम, श्वेत, हरे, काले ओरे लाल बादलोंको लेकर 
चलती है तो चित्तको केसा सुख और प्रसुच्नता प्राप्त होती है ! इसी प्रकार 
वायु जिस समय शीतल, सनन्‍्द, सुगन्ध हेकर किसी मार्गके थकेहुए 
पथिकके शरीरसे लगे तो केसी सुखदायी होगी ? एवम्‌ प्रकार शीत- 
कालम आग किस प्रकार आननन्‍्द-दायक है ? फिर नाना प्रकारके 
पक्वान्नोंकी पकाकर भ्रोजनमें कैसी प्रसन्नता प्राप्त कंराती है ? 
पिपासाके समय एक स्वच्छ पात्रमें निमैल गैगाजल वा शीतल यमुना- 
जल तथा किसी अन्य सर, सरिता, वाप्री, कूप, तडागका जल पीनेको 
मिलजावे तो वह कैसा शुद्ध, निर्मल, स्न॑ंच्छ और सुखदायी होता है ? 
प्रथ्वीकी ओर देखो | नाना प्रकारसे मल॑*मूत्त्यागके पश्चात केवल वह 
मिट्टी ही है, जिससे अंगोंको निर्मल करते हैं। फिर वही पृथ्वी है जो नाना 
ध्रकारके नाज्ञोंको उत्लेन्न कर खिल्लाती है; फिर यही एथ्वी जिसके 


हीक ॥ ५ ॥ श्रीमंद्रगवद्गीता १६१४१ 





आधीन रहती है वह अऋपति वा नरेश कहल्लाता है। इन सुखदायी 
तल्वोंकी निकट और अशुद्ध कहना बनता नहीं ९ 


उत्तर इसका यह है, कि वरतुतरतुकोी स्चच्छुताकी अपेक्षा इनको 
अशुद नहीं कहाजाता। शरीरकी ओर अपने स्वार्थवश प्रपंचकी अपेक्ता 
अशुदू ओर दुःखदायी हैं। क्योंकि इन पाचों भूतोंके मेलसे जी यह 
शरीर स्वागया पहले उसकी ओर देखो! केसा निकृष्ट, अशुद्ं और दुःख- 
दायी है ? इन्हीं पंचमृतोंके कारण कफ, पित्त, वायु इत्यादि का संयोग 
इंस शरीरको हुआ है जिनके ढारा आध्यात्मिकतापकी वृद्धि होती है । 
'ज्वर, खांसी, जलोंदर, गुल्म, कुष्ट, उन्माद इल्याद़ि सहस्रों पकारके 
भयकरे रोग इन्हीं तत्त्वोंके छारा उत्नन्न होते हैं । पानीमें गल- 
जाना, अग्निम जलजाना, वायुसे सुखजाना इल्यादि कैसे भर्यकर और 
दुःखदायी काये हैं ! 


मुख्य अमभिप्राय कहनेका यह है, कि ये जडतत्त अपने जडलके 

, कोरण यह विचार नहीं करसकते, कि यह ब्राह्मणकी पोथी है वा वेदका 
ग्रन्थ हैं इसको न गलाऊं वा न जलाऊं वा न उडाऊं। क्‍योंकि 

इनमें जो शक्ति है वह निरयेक्ष है, सापेत्ष नहीं अर्थात्‌ ये 

पांचों अपनी शक्तिके प्रवाहमें. किसीकी अपेक्षा नहीं रखते सो 

चौरासीलक्ष्य योनिमात्र इन तत्त्वोके कारण नाना प्रकारके दुःख मेल 

रेहे हैं । देखो | पुत्र, कल्नत् इत्यादि जो इन ही थाठ प्रकृतियोंके येलके 

पुतला पुतली हैं । जिनके बिछुड जानेसे भाणी कितना रोता ओर 


5432 हम का 
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मुख्य थ्भ्निप्राय कहनेका यह है, कि शरीरकी अपेक्षा तो ये 
पकृतियां सुखदायी और दुःखदायी दोनों हैं पर आत्मानन्द तथा बह्मा- 
नन्दकी ग्राप्तिम तो थे दुःख़दायी ही हैं। क्योंकि वन्ध्वनके कारणा हैं 


दीप 


ओरे प्राणी शुभा-शुभ क़र्मोके फल्लोंको इनहीके छारा भोगता है । 


जैसे कोई चक्रवर्ती त्रेश दूषितकम करनेवाली प्रजाओंके 
दृण्डकेलिये निगड, शुंखला ( हाथ पांवकी बेडी ) शुल्ली फांसीक़े 
बल्ले, वेत्र ( वेत ) इत्यादि बनाकर कारामारेमें रखदेता है। इसी प्रकार 
संसाररूप कारागारमें दूषितकर्म करनेवाले प्राणियोंको बांधनेकेलिये 
थे आठों प्रकृतियां निगड (बेडी) शूलीके बढ्ले इत्यादिके समान हैं । 
इसी कारण मायाग्ररत पपंचर्स मझ्त प्राणियोंकेलिये ये अवश्य दु:ख 
दायी हैं, इसलिये इनको निकृष्ट, अशुद्ध और बन्धनका कारण कहा। 
नहीं तो ये शुद्धह्मके विभव हैं, ये कदापि अशुद्ध और निकुष् नहीं 


हेासकते हैं । 


अब भगवान्‌ कहते हैं, कि [इतर्त्वन्यां परकृतिं विडि मे पशस्र] 
इन आठोंसे विलक्षण तू मेरी पश प्रकृतिको जान! अर्थात मेरी दूसरी 
प्रकृति पश नामसे पुकारी जाती है। जो ्रे्टटे और निम्मेल है। जिसमें 
किसी प्रकारका दुःख नहीं न किसी प्रकारका संसार-बन्धन है वरू थे जो 
मेरी आठ श्रकृतियां हैं उनको मी अपने संगसे शुद्ध और निर्मल 
करनेवाली है अर्थात्‌ जो अपनी ज्ञानशक्ति द्वारा इन झाठों जड 
प्रकृतियोंसे जहां जैसी उचित चाहिये कामलेती है । किसीको 
तितर-वितर नहीं हाने देती । जैसे एक ग्लास पानीमें अमृतकी 


छो० ॥ ४ ॥ श्रीमद्भगपढ़ीता १६४४ 


हित 


एकबुूद डालदो तो सारा ग्लास अमृत हाजावेशा ! इसी 
अकार भाठ अपरो भ्रकृतियोंमे परा प्रकृतिके मिलजानेसे ज्ञानंशक्तिके 
कार्य होने लगतेहैं। सूर्य, चन्द्र मकांश करने लगजाते हैं। और वे 
केवल १२४ घण्टे अर्थीत चार महर पृथ्वीके एक ओर ओर चार ग्रहरे 
दूसरी ओर प्रकाश करते हैं। यदि इनमें कित्ती इनसे श्रेष्ठ प्रकृतिकी मात्रा 
नहीं मिलीहोती तो ये जहां ऊर्गते वहाँ ही ठहरें रहंते अथंबा बच्चोंकी 
गेंदके समान इधर-उधर लुढकते किस्ते । पथ्वीःमणडलमें अन्धकारे औरे 
प्रकाशका अनियम होजाता । इसी कारण भगवानन अपनी दूसरी 
प्रंकृतिको परा कहा है अर्थात सबीसे उत्कृष्ट कहां है। 

अब वह पर प्रकृति कैसी है १ सो बहते हैं, कि 
! जीव॑मृताम महावांहो यथेदे धार्यते ज॑गत्‌ ] जीवात्मिका 
हैं और इंसीके छाश यंह सांरां जंगतें धांरेणं- कियांजाता है. अर्थीत्‌ 
जिसंकेः छारा' इंन पंचभूतोंसे जो चौरेसी लंक्ष प्रंकारकें पिएंड 
बंनते हैं. वे चलने फिरने लगते हैं, इसी कीरंणं इसकी जीवेंभूतां 
' कहाँ ।. क्‍योंकि येंहँ जीवमभूता प्रंद्धंति जेंबतंक गंभरियतें पेंच 
सँतकें पिणडमें: नहीं प्रवेश करंती तबतक प्रोणोंका रफुरेण गर्भपिणडमें: 
नहीं हे।तां।' जमी यह जीव॑भर्ता प्रकृति प्रवेश करती है, प्राणेके से 
पांचों कमेंन्द्रियाँ ओर पांचों ज्ञनिन्द्रियाँ, मने, बुछिः और अहेकार सब 
अपनॉ-अपनां कार्य करने लगजातें हैं ओरे जबतंक यह जीवसूतां 
प्रकृति -इस' पिण्डकें साथ वत्तमान रहती है. तबतक यह जीवित 
रहेता है । इसके छोडदेनेस म्रतक हाजाता' है । इसी मेरी परा प्रकु 
_तिको मेरी 'आत्मभूत प्रकृति जानो ! तहां श्रुतिका भी बचन है, कि 


६६४४ मद्भगवद्टीता [ भध्ध्यों5 ७ ] 





अनेन जीवेनालनालुप्रविश्य नामरुपे व्याकरेवाणि ४ 
अथ- इसी जीवात्मभूत-रूप प्रकृतिसे जगतके सीतर प्रवेश करके में नाम . 
रूपकी विस्तार पू्वेक प्रकट करूं ऐसा संकल्प करके इसी जीवभूता 
घकृतिसे बह्मलोकसे पाताल पय्थन्‍्तकी सृष्टिमे देव, किन्नरे, गन्धव, राज्ञस, 
मनुष्य, पशु, पत्ती, कीट, पतंग, नदी, नंद, वन, पवेत इत्यादि सिन्न- 
मिन्न नाम ओर रूपोंको जो सेरेमें स्थित हैं वहिरसुख करे प्रकट करंता- हूँ. 
इसीको सप्टिकी रचना कहते हैं । इसी कारण सगवान इस शछोकमें 
कहते हैं, कि “ ययेद॑ धार्य्यने जगत्‌ ” जिस प्रकृतिसि यह सारा 
जगत अपने नाम रूपम वत्तेमान है। तातय्ये यह है, कि भगवावकी 
जो दो प्रकारकी अपरा और परा प्रकृतियां हैं इन दोनोंमें एकसे तो 
सारी पांच-मोतिक सृष्टि आकाशसे पाताल पण्थेन्‍्त प्रकट रूपसे देखी 
जाती है क्योंकि सुय्य, चन्द्र, तारा गणसे लेकर सागर और परत - 
पय्येन्त जो प्रकट इश्य आते हैं सब अपरा प्रकृतिके काय्थ हैं । 

जर परा प्रकृति म्रकट रूपसे देखी नहीं जाती पर गुप्त रूपसे स्थके 
अन्तर प्राण हाकर प्रवेश किये हुईं है। इसी कारण एक प्रकट और 
एक गुप्त है | सो इस अपरा प्रकृतिने प्रकट होकर बडे २ बुडिमानोंकी 
बुद्धिको अपनी ओर ईंलना खींच रखा है, कि वे परा प्रकृतिको न मान- 
कर इस चलने, फिरने, बोलने, हँसने, रौने, उठने, बेठने, जागने, तथा 
सोनेके व्यवहारकों इसअपराका हीं काय्य अथीतू इन पेच-सूतोंहीके 
मेलका परिणाम बताते हैं । अर्थात्‌ यों कहूँ पंडते हैं, कि जीब अथवा 
आत्मा कहीं कुछ नहीं है । केदल पांचों तैत्वोंके मेलसे एः 

शक्ति प्रकट होती है जो हँसने, बोलने, उछलने आर कूंदने लगती हें. 


छो० ॥५॥ श्रीमद्गगवद्ीता ... १६४१५. 





पर ये पोच बातें हैं । 
इसी जीवभूला प्रकृतिको क्षेत्रज्ञ भी कहते हैँ ( जिसका वर्णन 
भगवान्‌ १६ वें अध्यायमें करेंगे ) अर्थात क्षेत्र जो यह शरीर जिसमें 
पाप पुथय रूप बीजको खेती होती है, तिस क्षेत्रका जाननेवाला अचाने 
यह जीव है। परे बुडिमानोंको चाहिये, कि जीवात्मा और आत्मा 
को एक सामान न समे। दोनोंमें इतना भेद है, कि इस क्षेन्रम 
आत!त्मा केवल साक्षीरूप है और जीवात्मा कर्मोको करनेवाला और 
भोगनेवाला है। जिसके विषय श्रुति कहती है, कि “द्वा सुपर्णा सय॒ुजा 
' सखाया समान इच परिषखजाते '''' ) अर्थात्‌ जीव और 
आत्मा ( ब्रह्म ) दोमों सखा रूप दो पत्ती एक शरीररूप बच्तपर 
मिलेहुए हैँ. इनमें एक करता और भोगता है तथा दूसरा केवल साक्षी-रूप 
है। फिर अह्मवैव्त प्रकृतिखणडम लिखते हैं- “ जीव: कमफले 
मुककते आत्मा निल्चिप्त एव च ” अर्थात्‌ यह जीव करमफलका 
भोगनेवाला है पर आत्मा निर्लेप है । क्योंकि ” आत्मनः पति- 
' विष्वश्च देही जीव: स एवं च। प्राणदेहादिभुदेही लू जीवः 
परिकीचितः ” अर्थात्‌ आत्माका जो प्रतिविम्ब इस अपरा अकृतिमें 
पढरहा हैं वह देही और जीव कहलाता है, सो आण ओर देह 
सहित इन्द्रियोंका धॉरेण करने वाला है इसी कारण उसको जीद: 
कहते हैं। “ वेदान्तमते घटावच्छिन्नाकाशवत्‌ शरीरेत्रितया* 
वच्छिन्न चेतन्यम । केषाज्चिस्सते दर्षणस्थसुखग्रतिविश्ववद्‌ 
: बुद्धिस्थचैतम्यप्नतिबिस्बसू ” अर्थात वेदान्तके मतंमें जैस घटसे 
आवच्छिन्न अर्थात . घड़ेमे घिराहुआ आकाश रहता है ॥ इसी. मकार - 
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स्थल, सुक्ष्म तथा कारण तीनों शरीरोंसे अवच्छिन्न जो चेतत्य उसे 
जीव कहते हैं। किसी २: के मत ऐसा है, कि जँसे दंपेणरम सुखकी . 
छाया पडतीः है इसी प्रकार बुद्धिमें जो चैतन्यकी छाया पडती है वही 
जीव हैं । 
सुख्य तात॑य्ये यह' है, कि-यह जो' जीव॑यूता प्रकृति हैं यहीं - 
ख सुखको' सोगनेवाली हैं |: सब पाप पुएयेको करते रहना और 
ओगते जाना. इंसीका काम है पंर इसको शुद्ध: ओर उत्कृष्ट कहेनेकी 
कारणः यह हैं, कि जब ज्ञानंका प्रकाश हता है तो यही चैतन्य- 
बिस्ब अपने यथाथे ख्रूप थर्थात्‌ आंत्माकार-इत्तिकी स्वीकार कर 
मेक्ष॑के प्राप्त करेलेंनेकी संमर्थ होजाती है ॥ ४ ॥ 
अब अगले श्लोकैंमें संगवांन अपनी इंन ही दो अंकंतियों होरों 
अपनेको सम्पूंण जगतकीं उंपत्ति औरे सेहारका कारंण बतावेंगें-- 


मूँ०-- एतव्योनीनि यूतानि सब्वोणीत्युपधारय | । 
अह कत्स्नस्थ जगत: प्रभव: प्रलयस्तथा॥ ६॥ 

पृदच्छेद्‌;--+ संव्वे!शिं ( निखिलानि ) श्षृतानि ( चेतनो- 
चेतनात्मकानि चतुविधानिं सवनधमंकाणि ) छत्द्योनीिं ( ए 
पाप त्षेत्रक्षेत्रजलंच्तणें प्रकृतियोनिकारण यूते येषां सर्देपां जरायुजाबडज- 
स्वेदजादीनाँ मूतानां तानि ) ईति, उपधोरय ( जानीहि ): अहम 
€ वासुदेवः ) कृत्समस्यं ( समेस्तस्य ) जगत: ( जडाज॑डरूपस्यः ) 
झसवः ( उतपत्तिकारंणस ) तथा, प्रलयः ( विनाशेकारणमं लयस्था- 
सख् वा ) [ अस्मछि ॥॥ ० ॥ 
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पदार्थ:--- (सर्वाणि ) सब ( श्ुतानि ) जड॑चेतन प्रदार्थ 
जो जगत देखपडते हैं (एसब्यॉनीनिं ) इनही दोनों अपरा आर 
परा प्रकृतिसे उससन्‍न हैं ( इृति, उप्रधांस्स ) 'ऐसा जाना कं 
(( अहम ) में सर्वेश्वर वासुदेव ( छंत्नस्य ) सम्पूंण (.जगेतः ) 
जगतका ( झ्मवः ) उतत्तिका कारण तथा .( प्लगः ) लाशकी 
कारण हूँ ॥ ६ ॥ 
। सावाथे:--- अब भगवान यह :दिखलाते हैं, कि में अपनी 
इनही दोनों प्रकृतियों छारा समश्त जगतूकी उत्तत्ति और नाशका कारण 
हेताहूँ । इसलिये कहते हैं, कि [ एतद्योनीनि श्ूतानि सवोणी 
त्युपधारय | ] जगतके सभी जड वा चेतन पदार्थ इनही परा और 
आपरा प्रकृतियोंसे उत्पन्न हैं । अर्थात ये जितने स्थावरजंगमात्मक 
द्रव्य हैं | सब इनही दो भ्रकृतियों छारा स्थिर हैं | इन 
प्रकृति-जन्य द्वव्योंके विस्तारकी ओर यदि कोई धुडिमान अपनी 
बुडिको इनका थाह ल्ानेको भेजदेंवे तो वहे बुडिं. संहंस़ों युग 
पय्थैन्‍्त ऊब ड़ब करती रहजावेगी पर इंन द्रृब्योंके बिंस्तारका पंत 
लगाना कठिन है| इसमें तनंक भी संन्देह नहीं, कि यह केहात्रत 
चरिताथ हेजावेगी, कि “ गयी पूंतली लवंणकी थाहँ सिनन्‍्धुको 
लेन । गलत २ पानी भयी ह्वीटिं कहे की बेन ” तातलय्य यह 
है, कि जिस किसी एक रचनाकी ओर बुद्धि जावेगी, जाते २ वहाँ 
तन्मय हाकर रहजावेगी, लौटकर इनके प्रमाणके कहनेको समथ नहीं 
हेगी । देखो | केवल एक तारागणकी रेचनाकी ओोर यदि दृष्टि दीजावे 
ओऔर कोई चाहे, कि में इंनकी गणना करके बताढूं, कि कितने ताय 





१६४८ श्रीमकरगैवद्गीता [ प्रध्या० ७ ] 


हैं तो कदापि संभव नहीं है, कि इनका कुछ भी प्रमाण मिलसके | इसी 
भकार अन्य सर्वेप्रकारके द्रव्योंके विस्तारके विषय भी जानना चाहिये | 
देखो | चौरासीलक्ञ योनियोंकी जो गणना है सो बुडिसानोंने एक विशेष 
अकको केवल सब साधारणके वोधमात्रकेलिये रखदिया है नहीं तो 
चौरासीलक्षसे शाख॒का तालय्य अनगिनत योनियोंके कहनेका है । 

शैका--- चोरासीलक्ष योनियोंसे अनगिनत योनियोंके कहनेका 
तातसय्थ होता तो शाह्यने ऐसा क्‍यों किया ! कि प्रत्येक योनियोंकी 
गणुनाका अमाण अलग २ देकर कहा। जैसे गरुडपुराण भेतकल्प 
आअ० २ में लिखां है, कि ८४ एकविशतिलज्ञाणि हाणडजा: परि- 
कीत्तिता:। स्वेदजाश्च तथैवोत्ता उद्धिज्वास्तत्‌ भसाणत: ॥ 
जरायुजाश्च दावन्तो मनुष्याद्याश्च जन्तव: | सर्वेषासेव जन्तूनां 
सानुषत् सुदुलेसप ॥ ? अर्थात्‌ २५ लक्ष अण्डज हैं और उतने 
ही खेदज ( उष्मज ) हैं तथा उतने ही उद्भिज्ज ( स्थावर ) हैं 
तथा उतने ही जरायुज ( पिंडज ) हैं । । 

फिर बृहदिष्णु पुराणके मतानुसार कहते हे 

/ जलजा नवलक्षाणि स्थावरा लक्षविशतिः | 

कुमयो रुद्ठलेख्याकाः पक्तिणां दशलक्षकम ॥ 

त्रिशल्लतक्षाणि पशवश्चतुलक्तारि सानुषा। ? 

अर्थ--- नव लक्ष तो जलके जीव हैं, बीस लक्ष स्थावर हैं 
तथा खेदज जो कीडे हैं वे ग्यारह लक्ष हैं, पत्ती दश लक्ष हैं , 
तीस लक्ष पशु हैं और चार लक्षा मनुष्य हैं | 
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फिर का्सेबिपाकके सतानुसार--- 

थ््‌ पराखिशब्लज्ञाश्य जलजो नवल्लक्तकः । कमिजा दृश 
झतज्ाशय उम्र लक्षाश्द पक्तिण:॥ पशवों विशलज्ाश्य चतुलत्ञाश्य 

सानदा;। ? ( अधथ रपष्ट हैं ) ह 
उन्तर--- ये जो प्रमाण दियेहुए हैं इनमें मिन्न २ त्रम्थोंके मतसे 
सेद पाया जाता है । इनकी संख्यामें बुडिमानोंकी एक सम्मति नहीं 
देखी जाती। इसी कारण अनुमान होता है, कि किसीकी ठीक २ यथाथ 
रूपसे इन योनि्योकय पता नहीं लगा | इसीलिये इनमें भेद होता है। 


यदि कोई बुड्िसान चाहे, कि में इनकी संख्या ठीक २ लिखूं 
तो ऐसा कद्ापि नहीं हेसकता, सो पहलेही कहागया है। पर एक 
दात इसमें अव्ृश्य ध्यान देने योग्य है, कि यद्यपि चार खानिके जीवोंकी 
गणनासें भेद है, पर सब मिलकर चोरासी ही होते हैं, न ८३ है न 
प्चासी हैं । 


शेका--- यदि केवल बहुत संख्या कहनेका ही तात्पय्य होता तो 
सर्वशास््रकारे चौरासी हीं क्‍यों कहते ८५ वा ८८ वा &० वा ६४ 
या ५० इत्यादि संख्याओंको भी तो कह सकते थे । 


समाधान- चारे खानिके जीवोंकी उत्पत्तिम तीनों गु्णोका प्रवेश 
क्योंकि जिन प्रकतियोंकी ये रचनाएँ हैं वे रज, सत्व भोर तम तीन 
सुणवाली हैं। फिर प्रत्येक खानिमें तीम २ प्रकारकी रचनाएँ बनी हैं-- 


जैसे जरायुजोंमे पशुओंकी ओर विचार करनेसे यह बोध होगा, 
न्‍ ः श्ण्प्र | 
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बहुतेरे पशु सालिक हैं, बहुतेरे राजस हैं और बहुतेरे तामस हैं | इसी 
प्रकार बुद्धिमान चारों खानिके जीवोंमे समझ लेवे। मनुप्योम जो सुर्द 
स्वरूपबान और देवताओोंके सदश स्वभाव वाले हैं, वे सात्विक हैं 
शोर जो राक्तसी स्वभाव वाले तथा कुरूप और अधिकांग हैं, वे सब 
तामसी हैं । शेष सब रजोगुणी हैं | ह 


इसलिये चारों खानिके जीवोंको जब्न तीन गुणोंसे गुणा करदेते हैं 
तो बारह होता है, फिर प्रत्येक खानिके जीवोंके साथ उनके सप्तधातु 
(रोप्त, चमे, रुधिर, सांस, मज्जा,अर्थि ओर शुक्र) में भेद है, इसलिये उन 
बारहोंओो फिर सातसे गुणा करनेसे ८४ प्रकारेकी योंनियां सिद्ध 
ब्गेगयी हैं ।पर लक्ष शब्दका प्रयोग जो इस ८४ के साथ है सो वह 
असंख्य प्रमाणका बोध कराता है। क्योंकि ५ शन्र सह लज॑ च स्च- 
पसत्तय्यवाचकृम ” इस प्रसिडड बचनके अनुसार शत, सहस शोर, 
लक्ष ये असंख्यके वाचक हैं | इसलिये सिड हाता हे, कि ८४ लक्ष 
योनियोंके कहनेका यही तात्पय्थ है, कि श्रमगिनत और असर 
जीव्र हैं । शंका मतकरो ! 


इसी प्रकार इन प्रकृतियोंको जिस रचनाकी ओर बुद्धि जादेगी 
वहां ही तन्‍्मय होजावेगी ओर थोडी देरमें थक कर लौट शआदेगी। 
क्योंकि उस महेश्वरकी शक्तियां मन, बुद्धि ओर वाणीसे परे हैं। 
घतएवथ इन दोनों प्रकारकी प्रकृतियोंको ही सबकी उत्पत्तिका कारण 
कह कर भगवान्‌ इन भूर्तोका नाम शुत््योनीनि रखते हैं । और 
अजुनसे कहते हैं, कि सर्वाणीत्युपधारय ! इन सब भूतोंको एत- 


श्णेक् 


श्जै 


री 
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घोनि जान ! श्र्थात्‌ मेरी इस पथ अपरा प्रकृतियोंसे उत्तन्न हुआ 
जान | एर हैं अजुन | ऐसा सत जान| कि इन दोनों प्रकारकी प्रकृ 
तिवोर्म किसी प्रकारकी इनकी अपनी शक्ति है अथदा ये थूत इन 
प्रकृतियोंके आधीज्र हैं | बढ इनेस केबल मेरी आज्ञा है। तू ऐसा 
मत समझ, कि ये वाझु, अग्नि इत्यादि जो पंचसूत हैं इनमे उडाने 
जलाने वा गलानेकी अपनी शक्ति है ! 

. एतबझ्ोनीनि? जो मैंने तुकसे कहा इसबा केवल इतना ही 
अथे जानना चाहिये,_ कि में ही स्ववम्‌ अपनी. इन दो झकृति- 
योंके छाश सब सततोंकों स्चता हूँ। परे ऐसा कदापि मत समकना , 
कि इनमें तनक भी अपनी शक्ति है। यदि में बाहँ तो इनमें जो 
. उडाने जलाने और गल्लानेकी शक्ति हे सब निकाल हूं भोर इन 
' स्बोको शत्ति-हीन करेदूं | सो इतना, स्फबानने अज़ुनके प्रति यथा 
बच्चन कहा । ह 


बहुतेरे बिहाने भोर बुद्धिमान प्रकृतिको. ही सृष्टिका कारण 
बतातेहेँ पर ऐना ससकना उनकी एवबारगी भूल है ।. 
नकी इस भत्मको मियनेके तात्यय्येसे सगवान, इसी श्छोकके आधे 
कहते हैं, कि | अह कृत्स्मस्थ जभत: प्रभव:- पतल्लयस्तथा | 
में ही इस रूम्पूण्‌ . जगत॒का प्रभव अर्थात्‌ उत्तत्तिका कारण और 
प्रलय (नाश) करदेनेका कारेण हू । तालय्थ यह है, कि ये: मेरी दोनों 
प्रकृतियां मेरे- अधीन हैं, जब चाह इनसे काम हैँ । तहां वेदान्तके: 
सूत्रकारव्यात देव भी कहते हैं, कि . ४ जन्माइस्थ यत्तः ?! इस, 


१६५१२ श्रोमक्नगनद्वीया [ ऋष्याथ ७ | 





सृष्टिका जन्म, पालन और संहार जहांसे होता है सो ही वह्म है। इस 
अर्थको श्रुति सी प्रतिपादन करती है, कि “ 3£ यूतो वा इमानि 
खूतानि जायन्ते । येन जातनि जीवन्ति | य्रवन्थयमित्ध 
विशन्ति | तडिजिज्लसरध! तद्ज़ह्मेति ॥” ( तैति० घ० ३ श्लु० १) 
अर्थ-जिसके छारा ये भृतमात उत्न्न होते हैं, पाले जाते हैं तथा 
जिसमें जाकर फिरे प्रवेश वरजाते हैं उसीको ढूँढ ! वही उद्च है । 

इन वचनोंसे प्रकृतिको कारण कहने वाले सांख्यवांदियोंका 
सत खंडन होता है। व्यासदेव सी इस प्रकृतिको नहीं मानते हुए कहते : 


[पु 


, कि “ ईक्ततेनाशूब्दम ” ( बहासूत्र अध्याय १ पा० १ सू०५) 


८2॥£ 


हि य्ये यों करते हैं, कि “न ड्य्‌ 

इसका मभाष्य श्री शंकराचास्य यों करते हैं, कि “म सांख्यपरि- 
# आह ५ ७ + + 

क. ेपतमचेतने प्रधान जगत: कारश शक्यम्र्‌ ” अर्थात्‌ सांख्य 


छारा परिकत्पित जो अचेतन प्रधान ( प्रकृति ) वह जगत॒वा कारण 
होनेम शक्य नहीं है । अर्थात्‌ अकृति खवय जगृतका कारण नहीं 
होसकती | इसलिये वह जह्य ही जगत॒का कारण है। तहाँ प्रमाण-- 
“ आता वा इमेक एपाम्र भासीत। नाम्यद किंदन मिषत्‌। से 
इज्त लोकाम्लुख्जा इति ॥ स इमसल्लोकानसूजत ” ( ऐत्रे० 
झ० १ खं० १ श्ु० १, २ ) अथ- सृष्टिसे पहले केवल एक चात्मा 
(बक्न ) ही था अन्य कुछ नहीं था, तिस अह्मने अपनी ओर 
ईंच्तण किया, इेक्षण करते ही अपनी शोभापर श्याप प्रसन्न हुआ 
भोए विचाय, कि अपनी बविश्ुतियोंसे लोकलोकास्तरोंको स्वकर उनके 
साध स्मण करूं.। ऐसे विचारसे लोकोंकी रचना करदी। केवल 


टी] ७ ॥ ध्राॉमद्भूगवद्गीया १६५६ 


० 8 मा न मर पक 
इतना कहते ही, कि 'एकोई वहुस्याम” एक है और बहुत होजाऊं 
बस एक निमिष्मान्र्म सोरे अह्याण्डकी रचना होगयी । 
इसलिये मगवान कहते हैं, कि यद्यपि यह सृष्टि “एतब्योनीनि” है 
२ यथाथयें उन प्रकतियोंपर मेरी सदा आज्ञा बधी रहती है । इस- 


इतना सुन अजैनने शेकाकी, कि सगवन ! आपतो वासुदेवस्वरूप 
न ५ ८5 चर 5 न्तरवरू मन 
महेंश्वर सदा निर्बिकार ओर निलेप है, फिर आपके शान्तसवरूपन यह 
ईच्तणरूप विकार क्‍यों उत्पन्न हुआ * 


इतना सुन भगवान बोले--- 


मुू०-- मंसः परतर नान्यत्किचिदृस्ति धनश्नय : 
यि स्वेभिद प्रोते सूत्र सशिगणा इब ॥ ७ ॥ 


शदच्छेद --- ह [ है] घनज्जय !९ गजुन | ) मलः 
( परमेश्वरात ) परतरम्‌ ( श्रेष्ठ सष्टिसंहास्यो; खतस्त्र कारणुम्‌ त 
पादानकस ) अन्यत्‌ ( इतरत्‌ | मिन्‍नम ) किचत, न, ग््श्सि 
सूत्र ( तन्‍्तो ) मणिगणाः ( युक्ता द्रमवैदुर्यरफटिकादय: ) 
, सथि ( वह्मणि। वासुदेवे ) इदेस , संत, [तम ( पनु- 
स्यूतम्‌। अनुगतम | भ्नु वच्स )॥ ७ ॥ 
पदायथ:- [ हैं | ( घनजय !) अजुन [ (मत्त; ) मुझसे 
ह ( परतरम्‌ ) अष्ठे सृष्टिसहारका कारश ( शअन्यत , किचित ). दूसरा 
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कुछ भी ( व, अस्ति ) नहीं है जैसे ( सूझे ) धामार्म ( से 
गणाः, इव ) सणियोंकी माल्य पिरोयी रहती हैं इसी प्रकार (संणि) 
मुझमें (इृदस सवेम ) ये सम्पूर्ण जगतूके पदार्थ फिरोये हुए है ॥७॥ 


सावार्थ:-- अर्जुनने जो शक वी है, कि अहाका खलहूप 
मिभिल और निविकार सुनाजाता है फिर बह्ममें इक्ण, रमण ओरे. 
संकल्प इल्यादिके विकार क्‍यों उलन्‍न हुए ? इस शकाका समाधान - 
करतेहुए श्री भगवान कहते हैं, कि [ सतत: प्रतर नाध्यरत्कि- 
चिदश्ति धनज्य ! ] हे अजुन ! मुझसे पर अर्थात्‌ अष्ठ इस 
सुष्टिके प्रभव ( उलत्ति ) और प्रलय ( संहार ) का कारण दूसरा 
कुछ भी नहीं है । तातये यह है, कि ब्रह्मादि देव जो रुबोंसे अं हैं 
उनसे सी मैं अछ हूँ । वे भी मेरे आश्रय होकर यृष्टि-सहारका काये 
सम्पादन किया करते हैं। सृष्टिके संहार, पालनमें वे सी रूतग्त नहीं 
हैं, मेरे आघीन कार्य करते है । 


8 


भाजानके कहनेका मुख्य तात्य्य यह है, कि वह स्वये 
सबज्ञ है और सब अल्यज्ञ हैं । इसलिये उस भहेश्धरसे 
श्र अन्य कोई भी नहीं हे! प्रमाणश--- / तत्न नर विशिय॑ से 
शवीज्ञम” ( पते० साधनपाद १ सु २५) “लए पूवेपामपि 
शुरु: कालेनानवच्छेदात्‌ ! ( पत० सावनपाद सु० २६ ) अर्थात्‌ 
निएतिशय ज्ञान जो सतैज्ञ हेनेका वीज है सो उसी महेश्वरमें स्थित 
है । जिससे अधिक दूसरा न हे उसीको मिरेत्तिशय कहते है । 
ले ईश्वरमें जो निरतिशय है वही उसकी सुवैइताका कासण है। इसी 


हो ॥ ७॥ '.... श्रीमझूगव ता १६५५ 
कारण सो महेश्वर कालके परिमाणसे रहित हेनेके कारण अर्थात्‌ त्रिकाला- 
तीत हेनिले पूत्रतालोंकरा सी गुर है तातवय्थ यह है, कि सबसे पूवेवाले जो 

ह्यादि देव हैं वे सब काल्यके आधीन हैं और वह सबबज्ञ महेश्वर कालसे परे 
है | इसलिये उससे परे कोई दूसरा इस सष्टिके उत्पत्ति, पालन और 
सहारका कारण नहीं हासकता । समुद्रमें नदियोंके मिलजानेसे किसी 
प्रक्तारका विकार नहीं हेसकता | देखो | जबसे यह सष्टि है तबसे सहसों 
नदियां चारों ओरसे सिमिट कर, प्रतोसि चलकर समुद्रम॑ मिलती हैं; 
पर इतना जल सिलनेपर भी समुद्रमें कुछ विकार नहीं होता क्योंकि 
स्वजातियों के मेलमें विकार नहीं हे।ता । हां) जब वायुका मेल उस समुद्र 
के जलसे हता है तब उसमे लहरें बुद-बुद इत्यादि उत्पन्न होते हैं। 
इसी प्रकार उस महेश्वस्से परे विकारे उत्पन्न करनेवाली कुछ वस्तु 
हो तो अवश्य उसमे विकार हासकता हैं सो उससे इतर कोई वरतु 
ही नहीं 


शंका---बहुतेरे विद्धान्‌ यहां यों शका करेंगे, कि “परमत; सेतू- 
न्मानसम्बन्धसेदव्यपदेशेन्य: ? (महासू ० अ० ३ पा० २ सू० ३०) 
धर्थात्‌ बह्म जिसको जो सबसे परे कहते हैं सो ऐसा नहीं। अहासे भी परें 
श्रस्य कोई वस्तु है। क्योंकि सेतु, उन्मान और भेद । ये चार जिसमें 
हैं उससे परे दूसरी वस्तुकां हाना सैभव है । सो जब्ममें चारों बार्ते 
पायी जाती हैं । पहले तो यह जानना अतिही आवश्यक है, कि ये 
चारों हैं क्या ! फिर ये बह्ममें हैं वा नहीं ! इसलिये यहां पहले १. सेतु 
का वर्णन करते हैं । 
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सेतुके पारजाने वाला सेतुप' खडा नहीं रहता, उसके मनमें 
अवश्य यह सिडान्त बचा रहता है, कि यहे पुल यात्रियोंको एक चोरसे 
दूसरी भोर पहुंचानेकेलिये बना है। सो श्रुति भी कहती है “ अथ 


यू आता स सेठविशृतिः* ” (छा ८-४-१ ) 

अथे--- यह जो थात्मा है सो सबको धारण करने वाला 
सेतु है अर्थात्‌ ग्राधार है और सारा जगव आधेय है। (सेतुं तीला) 
तिस सेतु पारकर प्राणी अनात्म-देशर्म प्रवेश करता है | तात्यय्य 
यह है, कि श्रुतिने सेतुका उदाहरण देकर घात्माको एक-दैशिक सिछ 
करदिया और यह दिखलाया, कि पात्मा सेतुके समान सब॒वो धारण 
किये हुए हैं । इसलिये इससे पेरे सी दूसरी वरतु है | क्योंकि बिना 
आधेयके आधार नहीं कहा जासकता । सो आधार (सेतु ) भात्मा है 
ओर आधेय जगत्‌ है इसलिये दो वस्तुश्रोंका हाना सिछ् हुआ | फिर 
निरसन्देह उस बहासे इतर दूसरी वस्तुका होना सिर हाजाता है । 


फिर २, उन्सान कहते हैं प्रमाणको सो जो वरतु प्रमाणसे 
विच्छेदको प्राप्त होगी उससे परे दूसरी वस्तु भी गवश्य होगी । सो 
श्रुति कहती है, कि “स॒ हेतव्व्नह्म अयमात्मा बह्म । सोध्यमात्या 
वठ॒ष्पात ” ( माँ० श्रु० २ ) 

अये--- यह सब ब्रह्म है | यह आत्मा भी बक्य ही है सो यह 
आत्मा ( जह्म ) चार पांव वाला है झर्थात जाणत, स्वप्न, सुपृप्ति 
आर तुरीय ये ही इसके चार पाद हैं| फिर जब चार पाद रूप प्रमाणसे 
यह थात्मा घेरागया तो प्रमाणसे विच्छेद प्राप्त होनेके कारण यह 


श्लों० | ७ ॥ श्रीमद्रगदद्वीता १६५७ 


संभव है, कि इससे इतर वस्तु भी कुछ हे। । क्योंकि परिमित हागया 


25 7... - कं> के 32४ 
अपरिमित नहीं रहा | 


अब ३ सम्बन्ध दिखलाया जाता है-- श्रु०-- “दवा सुपर्णा 
सय॒जा उखलाया समाम बच्त परिषखजाते ” अर्थात जीव और 
ब्रह्म दोनोंका परस्पर सम्बन्ध हेनेसे दोनों परेस्पर सखा हैं। और ये दोनों 
पत्ती एक इक्तपर ठहँरेते हैँ । यहां जीवसे और दच्तसे उस अह्मको 
सम्पन्ध है । इसलिये हमसे भी परे वस्तुका होना संभव होता है । 
अथवा “ सता सोम्य तदा सम्पन्नो मंवति ” ( छा ६-८-१ ) 
यह छोाल्दोग्योपनिषद्क्का वचन कहता है, कि हें सोम्य ! यह जीव 
सुषुत्तिकालम सत्‌ बह्मके साथ सम्बन्धको पाता हैं । “ प्रा्षेना 
सपना संपरिष्पिक्त: ” ( इंह० ४-३-२१ ) 

अर्थ--- यह थात्मा प्राइके साथ सम्बन्ध रखता है । इन श्रुति 
यॉसे बह्मका सम्बन्ध जीवके साथ सिद्ध हाता है । इससे यह अवश्य 
सिद्ध हागया, कि अह्मयसे इत्तर भी कुछ हैं । 


जय 


... अब रहा ४ भेद सो कहते हैं--- 

' श्रुग-- “अथ य एो5न्तरद्त्यि हिस्णमयः पर्बों दृश्यते' 
(छां० १-६-६) तथा “ अथ य एषो<्न्तरक्षिपति जुसुपे वश्यते 
सैववर्तत्साम तहुब॒थ तद्यज॒स्तदतह्म तस्वेतस्थ तदेव रूप यदउष्य 
रुप॑ यावसुष्य गेष्णो तो गेष्णो यज्ञाम तन्नाम ? (छां* १-७-४ ) 

अथर्थ- यह जो आदित्य मरडलके भीतर हिरण्यमय पुरुष देखा जाता 
है सो तह है । फिर-कहा, कि यह जो नेत्रमें पुरुष देखा जाता है 


३०६. 


है 
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सो वह्म है । इसलिये बह्ममें ्रेद् हुआ। क्योंकि ( तदेवरूप यद- 
सुप्य रूपन ) किसीका जिस रूपके साथ सम्बन्ध रहता है वह उसी 
रूपका हेता है। तथा जिस अकार उसके गुण हेते है थे गुण भी 
उसमें रहते हैं । जो नाम होता है बही उसमें रहने वालेका सी बम 
हैता है । इसलिये इन बचनोंसे बह्ममें सेद भी देखा जाता है । 
अब उक्त अहसूत्र्म जो व्यासदेवने पूर्वफक्ञ किया, कि लेतु, 
उन्मान, सम्बन्ध भर जेद ये चारों जिसमें पाये जावें उससे फे सी 
वस्तुका होना सिद्ध होता है । सो इस बअहामें चारों पाये जानेके 
कारण बहामसे इतर थी वस्तु का होना सिद्ध हाता है। पर भगवान 
इस छोकमें कहते हैं, कि “ झत्त; परतरं नाह्ति ? मुझसे परे इतर 
कुछ नहीं सो यह केसे बने ! 
संमाधान---- 6 दद्ननन्‍्यत्लारेस्मणशब्दादिश्य; 5 
( अह्म० अ० २ पा० 9 सूं० १५ ) अर्थात्‌ उस बहासे परे 
दूसरा कुछ भी “नहीं है । यह जो अनन्यत्व है सो यथा है । 
क्योंकि ये जो सेतु उन्मानादि चार प्रकारके विकार हमें कहेगये रो 
विकार यथाथ नहीं हैं। केवल वाचारंसण विकार मात्र हैं, सो असत्य 
हैं, सत्य नहीं हैं । क्‍योंकि यथार्थमें कुछ विकार हो तो अलह्मसे 
इतर वस्तु हे। | पहले दिखलाया जाचुका है, कि यथार्थमें जब अन्य 
वर्तु हाती है तबही विकार हाजाता है | जहां अन्य नहीं तहां विकार 


भी नहीं | यदि हे तो परायेके बोध करानेंके निमित्त वाचारंभणुके 
: कारण दिकारका नामधेय होता है । 





श्नो० ॥ ७४ *.. श्ीमड्रगवद्गीता श्ह्प्र्हः 
जैसे श्ुति- यथा योग्यैकेन रत्िण्डेन स्व मृन्मयं विज्ञात< स्या- 
हावएंगण विकारों मामपेयश्‌ गृत्तिकेरेव सत्यक्ष्‌ ” ( बाण ६ 
। १-8 ) 
अर्थ- श्वेतकेतुत उसका पिता कहता है, कि हे सोम्य ( जैसे 
एक मृत्यिय॒ड € मिट्टीका गोला ) के जाननेसे तिससे. बनेहुए जो घर्ट 
( घड़ा ) रारावा ( प्याला ) इलादि उसके काये हैं सो सब जाने 
जाते हैं, अर्थात्‌ कारणके जाननेसे उसके सब कार्य बुडिमानोंकी 
दृष्टिस आपसे आप चलेजाते हैं । क्‍योंकि कारणसे कार्यकी एथक्‌: 
सत्ताका धभाव है, अर्थार्त कारणके हटालेनेसे काये रहता ही. नहीं ६ 
जैसे बस्नसे सुततो निकाललो तो फिर वस्लका अभाव हाजावेगा । 
इसी प्रकार यदि घटादि मृत्तिकासे एथक्‌ देखेजाते हैं तो यह भूल 
यथा एथक नहीं हैं, न वहां कोई विकार है और यदि विकार 
है तो केवल वाचारेस्मणमात्र दी विकार हैं। उनसे कामकेनेके लिये 
शर्थात जिज्ञाचुओंकों समकानेके लिये वाणीसे भारम्भ कियाहुओआ विकार 
है, सो केवल कहने ही मात्र है नहीं तो यथार्थ मृत्तिकासे पृथक घटादि: 
कुछ भी नहीं हैं । इसलिये यदि सच पूछाजावे तो परमायतः सत्य 
केवल मृत्तिकामात्र है। क्योंकि कांगेका उपादान कार्थ तो उस 
कारके मारम्भसे अन्ते तक उस कार्यर्म अनुगत ( मिलाहुआ ) 
'रहेता हैं । जैसे जबसे घट बनना झारम्म हुआ ;और जब तक वह 
घट स्थिर रहा तब तक उपादान कारण सृत्तिका उस घट अबुगतः 
रही | इसलिये आ्रासम्स और अन्तमें केवल स्त्तिका ही सल है 
घत्तिकासे इतर कुछभी नहीं है| हां! जल, दण्ड गोरे कुलाल इत्यादि 





१६६० नीमद्भवद्गीता [ भ्रध्या ० ७ , 


उस घटक निमित्त कारण हैँ । इसलिये उस घटमे अनुगत नहीं 
सो कारणसे मिन्‍न करके जो कार्यका असत्यपना है सो ही तिस कारण- 
के अह्तपनंको सिद्ध करता 


इसी मकारे उस महेश्वरसे बनेहुए जो सष्टिके काये हैं सो उस 
सहेश्वरसे भिन्‍न नहीं हैं । सृष्टिके थारम्भसे अन्ततक केवल जअह्म ही 
सृष्टिम अनुगतहै अतएवं घटकी झत्तिकाके समान सर्वत्र ब्रह्म ही इक्ष 
है क्योंकि ब्रह्म सृष्टिका कारण है | फिरे कारणके हटालेनेस कार्यकी 
सत्ताकां असाव हेजावेगा । इसी कारण ब्ह्मसे सिन्‍न अन्य कहीं 
कुछ भी सुष्टि नहीं है ) सो सृष्टिरूप कार्यकी असत्यता ही कारेणरूप 
बह्मके अद्ेत हेनिको सिद्ध करती है | इससे सिद्ध हाता है, कि आारंस 
में भी वह्म ही रहा और अन्तमें सी ब्रह्म ही रहेगा। इसलिये भगवान 
क्र यह कहना, कि मुझसे परे कुछ सी नहीं सो सांगोपांग 
सत्य ही है। 

जब एवम्मकार उस वासुदेशसे इतर कुछ भी न रहा तो विकार 
कहांते भावे ! इसलिये सेतु, उन्मान, सम्बन्ध और सेद जो चारों 
प्रकारके विकार दिखलाकर बहायसे इतर भी कुछ माना था सो सिदान्त 
खगड़न हागया तथा बह्मसें कहीं भी विकार नहीं रहा और तिससे इतर 
अन्य किसी वस्तुका रहना भी सि्ड न हुआ शंका सत करों। 


अब भगवान्‌ कहते हैं, कि | क्यि सवभिद प्रोत सन्रे 
सअशिशशणा इव ] इस बअह्मण्डर्म सूर्य, चरू, तारागण, सागर, 
पवत, नद, नदी तथा जितने लोक-लोकान्तर हैं सवे झुझमें पिरोये 


श्लोक ॥ ७ ॥ श्रीमद्रवद्दीता :... १६६१ 





| हि कील कि मल लक कक 
हुए हैं । किस प्रकार पिशोये हुए हैं ! तो जैसे सूत्र मणिकारय पिरोयी 
रेहती हैं; अर्थाव जैसे माला बनानेवाले मणि, माणिक, मुक्ता, बिद्रम, 
वेड्य्ये इसादि मणियोंकों एक सूतमें पिरोकर हार बनालेते हैं। इसी 
प्रका' उस अह्मदेवने अपनी सत्तारूप सूतरमें इन नाना प्रकारके 


विलग-विलग लोक-लोकान्तरोंको तथा उनमें स्थित भिन्न-भिन्न 
बस्तुओंकी मणियोके समान पिरोरेखा हे । 


शंका--- भगवानने विराट्रूप मालाको यहां मणिकी मालासे 

कार्यों उपमादी ॥ 
समाध्यान--+ ये जितने लोकलोकान्तर हैं. तथा सूय्ये, घन्द्र, 
तांरगण इत्यादि हँ सब गोलमोल मणिके खरूपमें हैं । इसलिये 
यहां मणियोंसे उपमा द्वीगयी हे । | 


शंका-- पहले वो यह सिद्धान्त कियागया, कि दह्मसे इतर 
अन्य कुछ नहीं । जैसा, कि मृत्तिका औरे घटकी उपसा देकए 
कारण और कार्य्यकी एकता दिखलायी है । अर्थात्‌ सब बच्म ही 
दिखलाया । भौर अब सुत ओर मणियोंक्री उपभा देकर मिन्‍नता 
दिखलाते हैं. ऐसा क्यों * क्योंकि सभी जानते हैं, कि मालामें सू 
ओर मणि दो मिलन पदाथ हैं । सो सूृत मणियोंका ऋरा नहीं 
होसकता । इसलिये इस मालाकी उपमार्मे सगवानका स्वरूप तो 
सृत है और. जगतके पदार्थ मणि हैं तो ऐसी उपमासे जगत 
ओर बहाका एक हानों सिंड नहीं: हाता । तथा अह्म जगत॒का कारण 
भी नहीं रेहता है । एकवारगी ज़गतूसे मिन्‍न हाजाता है । ही 


ञ 


१६१९२ श्रीमक्गवढ़ीवा.... [ घरध्या* ७ ] 





पहले अभिन्‍नता दिखलाकर थब भिन्‍नता दिखलाते हैं । सो ऐसा 
करनेसे पूर्वापर विरोध क्‍यों ! 


घप्ताधाम--- +य्याप्ति दो प्रकारंकी हेती हे--- 


प्रसाण--- “ डेविष्यन्तु भवेद्व्याप्लेरन्वयव्यतिरिकतः 
( भाषापरिच्छेद शछो० १४२ ) अर्थात्‌ व्यात्ति दो प्रकारकी होती हे 
अन्वय और व्यतिरिक । सो भगवान इस सातवें श्छोकके आधेमें अपनी 
अन्वय-व्याप्ति दिखलाकर शेप थाधेमें व्यत्ररिक-व्यात्ति दिखाते हैं । 
ग्र्थात्‌ अधि छोकमें तो यह कहा, कि सुभसे विल्लग कोई वर्तु 
संसारमें नहीं है, में सबन्न व्यापक सबका कारण हूं। अर्थात्‌ ऐसी 
कोई वस्तु नहीं है जिसका उपादान कारण में न होऊँ.। क्योंकि में 
सबेन्न व्यापक हूँ यह तो अव्यतिरिक घर्थाव श्रन्वयव्याप्ति दिखलायी | 
अब आधे शछोकमें मालाका दृष्टान्त देकरे आप सूत्रवतू बनते हैँ। और 
संस्तारके लोकलोकान्तरोंको मणिके तुल्य बना सबको अपनेमें पिरो- . 
याहुआ कहकर व्यतिरिक-व्याप्ति सी दिखलाते हैं । अर्थात्‌ जहां 
सूत्र नहीं है वहां माला सी नहीं है यद्यपि सूत सालाका उपादान- 
कारण नहीं है निमित्तकारण है पर एक दूसरे व्यतिरेक-सम्बंन्ध तो 
आही जाता है भ्र्थात्‌ जहां सूत्र नहीं है वहां माला भी नहीं हेस- 
कती । इसी प्रकार जहां भगवान भी नहों हैं वहां जगत भी 
नहीं हैं । क्योंकि व्यवहारे-काज्ञमँं जब प्राणी संसतिवसुओंसे 
+- देखो भाषा परिचष्छेद यह न्‍्यायका विषय अत्यन्त गम्भीर है निछके। दिपय घत्यन्व गम्भीर है जिछके 
विस्तारपृवैक वर्णन करनेका यहां अरउ्काश नहीं है इसलिये संक्षिप्त कहा | 


इफो० ॥ ७ ॥ सीमसगवहीका १६१४ 
2 5 8 8 जप न पटल यम कप 
व्यवहार साधन करेने लगजाते हैं और तिस व्यवहारमें वाचारंभण 
विकारकः परमात्मतत्त जो सबोंका कारण तिसे भूल केवल सुष्टिके 
एदाथरूप काय्येकों स्मस्थ॒में रखकरे यह मेरे पुत्र, यह मेरी स्त्री, यह 
धन, ये बगीचे इत्मादिकी स्मृति करने लगता है और इनका सुख्य - 
कारण जो सगवर््वरूप तिसकी विस्मृति हे।जाती है. तब वह भग- 
वान अज्ञानियोके अन्तःकरणसे घिराहुआ जानपडता है जैसे घटका 
लानेवाला कुलालकी दुकानपर जा झृत्तिकाकी सत्यताकों भूल बार-बार 
घट-घद पुकारता है । इसी प्रकारे प्राणी बक्मको भूल जगतके 
पदाथोका जब भिन्‍म २ नाम रखने ज्वगजाता है तब वह महेश्वर 
इन सबपदार्थोर्मे अनुस्यूत मशणिसूतके समान उस अत्यक्ष व्यवहारसे 
छिपाहुआ मशिके सुत्रवत भासता है । ह 
मुख्य तातय्य॑ यह है, कि ज्ञानीकी दृष्टिम तो भगवानकी व्यापि 
इस संसारें अन्बय व्याप्ति है और ज्ञानी अनात्मवादीकी दृष्टिमें 
व्यृत्तिरिकव्यासि दै। अर्थात्‌ उसकी दृष्टिम भगवान हैं ही नहीं ॥ 
यचपि वह अलग नहीं है उसके साथ ही है तथापि अन्तःकर- 
शपर इन्होंका भावरण हेाजानेके कारण वह बह्न मणिकाके सुत्रवत भीतर 
ही मीतर छिपा रहता है और उपर सर्वत्र मशिकाके समान जगत 
ही जगत मासता है । तिस मालाके देखनेवाले वा 'पहिननेवालेको 
सुत्नका कहीं ध्यान भी नहीं रहता । इसी कारण इसको व्यतिरेक- 
व्याप्ति कहा १ 
इसी कारण भसगवानने भाधे शछोकर्म अपनी चम्वयव्यात्ति और 
आयेमें अपनी व्यतिरेकव्याति दिखलायी जोक मत करो ॥ ० ॥ 


हल 


१६१४ श्रीम्गषद्ीयां [ मन्‍्या० ७ ) 





हतना सुन अजजुनने कहा भगवन ! तुम किस प्रकार सब वस्तुओं 

में व्यापरहे हे! ! और ये सब वस्तु तुममें केसे ओत-प्रोत अर्थात 
पिरोयी हुई हैं ! सो कृपा कर कहो | 

इतना सुन समवान्‌ अगले पांच शछोकमें अपनी व्यापकता“ओर 
सम्पूर्ण जगवका अपनेमें पिरोयाजाना दिखलाते हैं--- 
लु०-- श्सो5हमप्सु कोम्तेय |! प्रभाश्मि शशिस्त्‌य्ययो: । 

प्रणव: सर्ववेदेयु शब्द: खे पोरुष नृषु ॥ ८॥ 

प्दच्छेद ;--- कोन्‍्तेय | ( अजुन ! ) थहम्न ( महेश्वरः ). 
सप्छु ( जलेवु ) रसः ( अपां यः सार; ) शशिसूस्येयोः 
( चन्द्रादित्ययों; ) प्रथा ( प्रकाश: । दीतिः ) सब्बेवेदेणु 
( ऋगादि चतुषु वेदेषु ) प्रणव; ( आकार; ) खे ( आकाशे ) 
शब्द; ( ध्वनि: । श्रोत्रप्रह्ममुणपदार्थविशेष: ) नृथु ( मलुप्येषु ) 
पोरुषम ( शोय्यवरय्यादिरूपे पुरुषस्य सार्म ) अ्रस्सि ॥ ८ ॥ 

पदार्थ:-- (कोन्तेय ! ) हे कुन्ती पुत्र अर्जुन! ( अहम ) 
मैं वासुदेव ( अप्सु ) जलोंमें ( रसः ) सारांश रस हूं । 
ओर ( शशिसूय्येयों: ) चन्द्रमा ओर सूय्यमें ( प्रथा ) प्रकाश 
ओर दीप्ति हूं ( सर्ववेदेषु ) ऋक्‌, यजुरादि चारों वेदोंमें ( प्रणव: ) 
उकारे मैं ही हूं और ( नृषु ) मनुप्योंमे ( पोरुषस्‌ ) शोस्थ, 
घेय्ये इत्यादि पुरुषत्वका सार ( अस्मि ) मैं ही हैँ ॥ ८॥ 


33000 अिमिलिशिकि लक ह १९६४ 
हु विशिभिननिमिमिललीअ अजब. ा७४७७४७४८्ए्रनाक 
भावाथ:-- अज्ञनने जो सगवानसे उनकी च्यापकता 
तथां उनमें जगत किस प्रकार ओतमोत है ? अर्थात्‌ गया 
हुआ है सो वर्णन करनेके प्राथनाकी हैं इस विषयको वर्णन 
करते हुए और अपनी विभूतियोंको दिखलातेहुए भगवान कहते हैं, कि. 
( रेसो5हमप्सकौन्तेय ! प्रसास्णि शशिसूर्य॑यों: | हें उन्तीका: 
युन्न अर्जुन | जलमें जो रस है सो में ही हूँ अर्थात जलभागमें जो 
सारंश तस्मावा रसरूप है सो तू सुकहीको जान | ओर सूर्य्य चन्द्रमें जो . 
अमा ( अ्योति ) है सो मैँंही हैं। जल और रस दो मिन्न द्रव्य समझे 
जाते हैं | क्योंकि रगवानके “ अप्सु ? शब्दको सप्तम्यन्तके अयोगमें 
कहनेसे ही ऐसा बोध होता है, कि जलके बीच किसी अन्य सारब॑स्तुकी 
सानकर रस कहते हैं । 
शका-- भगवानने जो यहाँ यह कहा, कि जलेमि रस, चन्द्र : 
ओर सस्यम ज्योति, सब वेदोमे धणव, आकाशमे शब्द और पुर 
घोम पुरुषाथ में ही हूं ऐसा कहनेसे भगवानकी व्यापकताम दोष आता 
, है । क्योंकि जलमें रसहूँ ऐसा कहनेसे बोघहे।ता है, कि जल नहीं 
हूँ । और शशि सूच्येमं प्रभा कहनेसे बोध हेता है, कि प्रभाही मात्र 
हूँ शशि सूच्ये नहीं | वेदोंम मणव कहनेसे ऐसा बोध होता हैं; कि. 
बेदोंमे प्रणवमात्र हैं वेद नहीं। आाकाशमें शब्द है ऐसा कहनेसें बोध 
होता है, कि शब्दमात्र हूँ आकाश नहीं हूं । मनुष्योंमे पुरुषाथे हूँ. ऐसा 
कहनेसे यह बोध होता है, कि मनुष्यों पुरुषाथ मात्र हूँ सत॒ुप्य नहीं हैँ 
ऐसे कहने ही से घोध होता है, कि भगवान एक देशीय- हैं 
सर्वव्यापक नहीं ऐसा क्यों ? ह 0 
ँ २१० 


६६६ भीमझ्रेगवेद्वीद: . [ भ्रध्यों० ७ | 


समसाधान--- जल ओर रसमें कुछ भेद नहीं है । इसलिये 
भगवान्‌की व्यापकतामें भी किसी प्रकारके दोषकी प्राप्ति नहीं हेती | 
क्योंकि ऊंल कार्य और रस कारणरूप है इसलिये इन दोनोंमें तनक 
भी भेद नहीं है। केवल भेद इतना है, कि जल व्यष्टिरूप है और' 
रस समष्टिरूप है । रो समष्टि और व्यष्टिका स्वरूप कहते हैं-- 
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“४ समध्िरीश: सर्वेश्ष॑ खात्मतादात्यवेद्नात्‌ । तदभावाक्त- 
तोहन्ये तु कथ्यन्ते व्यश्टिसेज्ञया ॥ ? ( पंचद्‌० प्र० ३ शछो० २५ ) 
अथ-- जो समष्टि हे सो ईश्वर है, हिरण्यगर् है, जिसमें सम्पूर्ण 
बह्माणड स्थित है । जैसे गरभमें समश्त शरीर स्थित रहता है ऐसे 
इेश्वरके परमेश्वय-रूप गभमें यह सम्पूर्ण विशाट्‌ ( जह्मोण्ड ) स्थित 
है। इसी कारण समष्टि स्वात्मतादात्यके अमिमानका विपय है । 
अर्थात्‌ सांगोपांग सम्पूर्ण विभवकी पूर्ण शक्तिका ज्ञाता है | क्योंकि 
यह सर्वदेशिक है ओर सर्वव्यापक है | पर इस इश्वस्से अन्य जो 
जीव है सो अत्पज्ञ है ओर व्यष्टि है । इसलिये यह सव देश, सब 
ठोरेमें व्यापक नहीं है । अतएवं इसे स्वात्मतादात्यका असिमान 
नहीं हेसकता । शर्थात्‌ सांगोषपांग अपने सम्पूर्ण विभवकी पूर्ण 
शक्तिके -जाननेका अमिमान नहीं हासकता है । 
मुख्य प्रभिप्राय यह है, कि समष्टि सम्पूर्ण ( ४०७० ) है 
ओऔर व्यष्टि अपूर्श (7००४०० ) है । किसी वस्तुका समूह समष्टि 
कहलांता है । जैसे वृक्तकी समष्टि बीज है जिसमें डाल, पात, 
फल, फूल इत्यादि सब एकसाथ हैं। और जब इस समष्टिके अगोंको 


उी०वीय॥ श्रीमद्गगवद्गीता . श्श्शक 


मी मम मम लक 
विल्लग-विद्लग कर बोलिये तो डाल व्यष्टि है, पात व्यष्टि है, फल. 
स्टिप्ू और फूल्ल व्यष्ति है 


, 


प्र * समह्ि और आप जे जल सौपव्यष्टि है.। 
यद्यपि बहुतेरे दुडिमानोंकी बुडिस यह बात समायीहुयी .ह, कि जल ही 
& समप्टि है और रस व्यब्टि है सो. ऐसा नहीं है रस ही सम्रष्टि है । 
इसी कारण भगवांदने अपनेको रस कहकरें अपना समष्टिरूप दिखला 


अपनी व्यापकता दिखलायी। ऐसे ही शशि सूस्यम अभा, वेदों मणव, 
आकाशर्स शब्द औरे मनुष्योंमे पुरुपाथरूप समध्टिको अपना रूप 


दिखलाकर सत्र अपनी व्यापकता दिखलायी शका मत करों | 
अब यहां पाठकोंके-कस्याण .निमित्त रसके मेदीका: 
.बर्शन करदिया जाता है--- 

जिस सारे रसको सगवान, इस शलाकम कहरहे हैं, कि 
, रस सें हू, सो रस केवल' जल ही में नहीं हे सर्वन्न सब तच्वोंमे. 
है । यह बात पंचभूत्तोके पंचीकरणमें भी दिखलायी गयी है, कि 
घा विधाय चेकेके चतुर्धा धन पुनः । श्वस्वेतर डिलीयां- 

शैयॉजमादच पेंच ते ॥ ? ( पंचद० म० १ श्लोक २७ ) 
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७ समष्टि---.. सघुद्र जैसे समष्टि मामाजावे तो उसकी लहरें, बुद दब, फेंन, 

मोती, कोरी, सीप इस्वादि व्यप्टि हैं। इसी प्रकार भाग यदि. सगप्टि मानीजावे. तो 
चिनगारी, ज्वाला, थंगासा इत्यादि उसकी व्येि हैं ४ 25 > न 


रच 


ह्श्श्८ | श्रीमक्रगव्भीता [ धथ्या० ७ ] 
“लिस्ट न नस नल नल नरम सनक + मम 
अथ--- एक-एक भृतको पांचों भूतोंमें मिला दियागया । सी 
केसे कियागया ! कि प्रथम एक तत्त्व जैसे जलके दो माग किये तिनमें. 
आधा भाग तो जन्न ही में छोड दिया शेष आधेके चार समान 
भाग कर चारों तत्त्वोंको देदिया | इससे सिद्ध हुआ, कि अन्य 
तत्तोंमे मी रेस है इसलिये पंचसूतकी सृष्टिमं जहांतक जितनी: 
 बरतुएँ हैं सब रसमय हैं । ' 
प्रत्यक्ष देखनेमें भी आता है, कि इन अन्‍्नोंमें जो रस हैं वे 
जलके ही. हैं । पर जलमाज्रके रससे ये (अन्न. इतने रसीले नहीं 
हेते जितने, कि अभिके मेलसे | जब ये कच्चे अन्न चूल्हेपर चढा- 
कर पक्रायेजाते हैं तब. ये अधिक रसीले भर स्वादु होते हैं । इसी, 
प्रकार जब. इत्तोंके फल सूर्यके ताप और वायुकी सहायतासे. पकजाते 
हैं तब ये भधिक. रेसीले और स्वादु हैते हैं | और इनमें पूरी मिठास 
आती हैं। इससे सिडः होता है, कि जिसे “रस? कहते हैं सो. धब 
पदाथोमें व्यापक है। जितने अस्नादि हैं. तथा ओषधि, लता, बृच्त, फल, 
इल. इत्यादि हूँ सबोरसे रस जलरूपसे व्यापरहा है भौर जलमें रस 
भधान-रूपसे व्यापरहा है | 
अबः तिस जलके सम्बन्ध कितने प्रकारके रस है. सो वर्णन 
कियेजाते हैं. अर्थात्‌ इस जलने पंचीकरण हाकरे इस रसको कई पकारकाः 
करदिया है--- “ तत्न एथिव्यस्थुगुणवाहुस्थास्मघुर: । तोयाश्नि- 
-अणवाहुल्थादस्ल: । एथिव्यग्निगुणवाहुल्याह॒वणः | वाय्वम्ति- 
>एवाहुसथात्‌ कुक: । वाय्वाकाशगरुणवाहुल्यात्‌ तिक्त: । 


एवौण्हप८॥ श्रीमद्भगवद्ीता १६६ ६. 
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प्थिव्यलिलगुणवाहुल्यात्‌ू कषायः । एते च रखा; परस्पर: 
संयोगात्सतपंचाशख्धवन्ति। भेवैश्चेर्ण त्रिषष्ठिविधविकर्पों द्रव्य" 
देशुकालप्रसावात | ( सुश्ुत अ० ६३ ) 
अप. पृथिवी और जलके सैयोगकी अधिकतासे सधुरस्स | 
जल और आगके गुणोंके सैयोगकी अधिकतासे अम्ल ( खट्टा )। इसी 
प्रकार पृथिवी और अग्निसे लवण | वायु भौर अभ्विसे कठुक ( कडुवा ) 
वायु और आकाशसे तिक्त ( तीता )। पृथिवी ओर वायुसे कषाय॑ 
( कंपेला ) | फिर इन रेसोंके परस्पर संयोगसे ४५७ प्रकारके रस हेति 
हैं । इसहीं ५७ रखेंमे दो-दो रसोंके तीन-तीन चारे-चार, पांच-पांचच 
और छो-छौ रसोंके मेलसे एक रेस बनाहुआ है। 
पहले दो-दो रसेके मेलसे जितने प्रकारके रेस हैं सो कहते हैं।- 
१, मधुरेम्ल | २, मधुरेलवण । ३. सधुरतिक्त | ४. मधुरकठुक । 
9. मधुरकपाय । ६, अम्लमधुर। ७. अम्ललवण | ८. गअम्लकठुक ॥) 
8. अम्लतिक्त। १०. अम्लकषाय। ११. लवृणूऊड॒क। ३९. लवणतिक्त ६ 
“१३, कटुतिक्त। १४. कठुकपोय ओर १५. तिक्तकषाय । 


अब तीन-तीनके सैयोगोंकों कहते हें-- १६. संधुराम्ललवण $ 

१७, सघुराम्लकटठुक |. १८« सघुराम्लतिक्त | १६. सधुराम्लकपाय ॥ 
२०. मधुरलवणतिक्त। २१. मधुरेलवशकपाय । २२. मधुरकठुकतिक्त | 

- १३, मधुरकठुककषाय। २४, मधुरतिक्तकषाय| २४५ अललवगुक< 
टुक । २६, ग्म्ललवणतिक्त। २७. अम्ललव्शकपाय | ९८: ध्यस्ल्ल* 
कटठुककषाय | २६. अम्लकटुकतिक्त | ३० अम्लतिक्तकपाय। ३१. लवे« 


जब 


१६७० श्रीवद्धगवद्वीता [ भरव्य!० ७ ] 

लक कल लक कर हरकत अल तन क 7 किक 
णुकद्ध॒तिक्त। ३२.'लवण॒कठुकषाय| ३३. लेवण॒तिक्तकपाय। ३४, कट 
तिक्तकषाय. |. - : 


अब चार-चार रसोंके एकसाथ हनेका नाम लिखते हैं---- 
३५. संधुराम्ललवशकटुक | ३६५. सधुरास्ललवणतित्त | ३७, मधुरास्ल- 
लव॒शण॒कभाय। ३८, मधुराम्लकटुकतिक्त | ३६, सधुराम्लकटुककषाय ) 
४०, मधुराम्ललवणतिक्तकठुक। ४१. मधुरास्लतिक्तकषाय। ४२. मधुर- 
सवणकठ॒तिक्त । 8३. सथुरलवशकदुकपाय | ४४, मधुरलवणतिक्त- 
कंपाय । ४४, अस्ललवणतिक्तकषाय | ४६, अम्ललवणकटुतिक्त । 
४७. अस्ललवशकठुकपाय |. ४८, अम्ललवशतिक्तकषाय। ४६ अम्ल 
कठुतिक्तकषाय। ५०. लवणकटुतिक्तकपाय । 
अब पांच-पांच रसोंके संयोग वाले रसोंको कहते हैं-- ५१. सधु- 
राम्ललवशकठुतिक्त | ५४, मधुराम्ललवणशकटुकणय | ४ २, मधुरास्ल- 
लव्रणतिक्तकषाय | ५४, मधुरास्लकटुतिक्तकषाय | ४५. मधघुरलव॒ण्‌*« 
कठुतिक्तकषाय। ४६, अम्ललवणकटुतिक्तकबाय । ५७, सधुराग्ललब- 
गुकदु॒तिक्तकषाय | 
ये तो पट्रसोंके सम्बन्ध ५७ प्रकारके रस कहेंगये जिनका 
अहण कैवल जिला डरा होता है, इसी कारण जिहाको रलना कहते 
हैं । ( रस+ युजू+ टापू च ) स्ट् 
अब इनसे इतरे दूसरे घरकारके रखोंका बशन कियाजाता हे | 
/ सम्यकू पक्षस्प सुक्तस्य सारो निगदितों रस: । 
.. सतु दब: सितः शीतः रवादु: रिनग्पश्चलो भवेत कि 


ध्ती० पं८॥ श्रीमछावद्रीता ४ ६६७१ 


अनवननन- 





डा 


सूद देहचरस्थापि श्सस्य हृदय स्थल ) 


(नसरुता पूर्व यदय॑ हृदुये छतः 


फ्क्ि 


रीवेव्यस्नोतिच तसुं गुणीः*:' ॥ ” ( सावप्रकाशः ) 


अथ--- भोजनके पश्चात्‌ जो श्ज्न परिपक्व हाकरे सारांशको 
उत्पन्न करता है उसे रस कहते हैं । सो रस कोमल, श्वेत, शीतल, 
वादि्, चिकना ओर सर्वत्र शरीरमें चलनेवाला हेता है | परे उसका 
मुख्य स्थान हृदय है जहांसे सर्वत्र जाता है। जिसको समांन वायु 
सबन्र फेलादेती प्रकार यह रस घमनी नामवाली नाडीके छारा 
रोम, जम, रुधिरादि सातों धातुओंको पहुचजाता है, सबवे धातुओंको 
पुष्ठ करता है भौर आप अपने गुणोंसे सम्पूण शरीरमें व्याप्त होता 
, है। इस रेसको सम्पूर्ण देह ओर आखणसे सम्बन्ध है। 
इसी कारण पट्रस सम्बन्ध जो ५७ प्रकारके रस कहेगये तथा 
अज्नका सारांश शरीरमें दौडनेवाला जो रस- है सबोंको इस शरीरमें 
केवल अन्नमव-कोश और प्राणमय-कोशसे सम्बन्ध है | 
अब इस श्लोकमे ८ प्रभास्मि शशिसूय्येयो: ” कहनेसे 
सगवानका यही तातपये है, कि “ प्रभा ” जो मेरी समष्टि स्वरूप है 
जिससे सर्ये और चन्द्रम थोडीसी जो प्रभा व्यपष्टिरूप हाकर व्यापती 
है वह में ही 
शका--- सूर्यको सब ज्योतियोंमें उत्तम ज्योति कही है--- 
न्देवत्ा गंग्मज्यो द्ट 
देवन्देवता सूरयमगन्सज्योत्रित्मस ” इस शु० यज्ञु० अध्याय २०. 


१६७४ भीमद्धगवद्गीती.... ' [ ज्रन्‍्या० ७ ] 


संत्र २९ से सिद्ध होता है, कि सब ज्योतियोंम श्र्ठ सुथ हैं। फिर 
अंब दूसरे प्रकारका कौन मरकेश है जो इससे भी उत्तम हागा ? 

सम्राधान--- यह जो सूर्यमं प्रकाश है उसके उत्तम हेनेसे 
कोई सन्देंह नहीं । पर यहां जो वेद इस सूथयकी ज्योतिको उत्तम 
कहता है सो केवल उन ज्योतियोंकी अपेक्षा कहता है जिनको हमलोग इन 
चम-च्तुओंसे देख सकते हैं। अर्थात तारागण, चन्द्रमा, अग्नि ओर 
विद्युदादि । पर जो परमज्योति ( भगवत्का यथा प्रकाश ) है उसके 
सम्मुख तो सृयकी ज्योतिका कहीं पता सी नहीं लगता। समाण 
श्षु०- “नतत्र सूर्यो भाति न चद्धतारकंग्‌ । नेमा विद्युतो भान्ति 
कुतोधयमग्नि: । तमेवभान्तमलुभाति से तस्य भासा सर्वमिद 
विभाति ( मुं" २ खे० २ श्रु० १० ) 


उसे महाग्रभुकी प्रभाके सम्मुख सृय नहीं प्रकाश करसकृता, 
चन्द्रमां तथा तारागण मलीन ओर तेजहीन होजाते हैं, ये बिजलियां: 
श्री जहां अपनी चपल, चमकोली दीघिकों दीपित नहीं करसकतीं | 
भला तहां इंस भ्रग्निकी क्या गणना कीजावे १ इसलिये श्रुति कहती 
है, कि उस महेश्वरकी ही प्रभासे ये सब प्रभायुक्त होारहे हैं उसीके 
तेज॑से यह सारा जगत प्रकाशमान होरेंहा है। 


इस श्रतिसे पूर्ण प्रकार यही सिद्ध होता है, कि इन सूथ, बन 
दिमे जो प्रम्ना है सों उस महाप्रेसुंकी समष्टि-प्रसाकी व्यष्टि है गर्थाव 
उस महाप्रेभुके तेजकी एक चिनगारीमाव है । 


जैक ॥ ६ है! ओपक्षावहीदा १६७६ 





दूसरी बात यह है, कि प्भा केवल सूर्य, चन्द्र वा अग्निमे 
नहीं बढ अन्य सदर तेजोमय पवाथोंमे भी उसी महाप्रशुकी एरस प्रभाका * 
प्यगुमाह सुशोसित झोरहा है। जैसे हीरा, लाल, पन्‍ना, पुंखरााज 
नीलम, पिरोजादि मणि-साशिकोम तथा सोना, चांदी, कांसा; पीतल॑ 
ड्त्य गम फिर बड़े-बड़े सुन्दर प्राणियोंके शरीरमें उसी परम 
अभाका अंश विराजमांन हारहा हैं। तहां ऋग्वेदका सैत्र कहता है--. 


५32 


3“ कृष्ण त एम रुशतः पुरोभाश्वर्गिवर्विवष॒षा मिदिकस 
€ ऋग्वेद मेड ४ अ० $ सू० ७ मंत्र & ) 


अथ-- हेजहदेव | (ते कृष्ण एम ) तेरे कृष्णस्वरूप 
धर्थाव कृष्णावतारकों हम लोग शरण प्राप्त हों । सो तेश कृण॒र्व- 
रूप कैसा है! कि ('रुशतः +पुरोसा;) जिसकी परसप्रकाशमय शोमा 
भक्तोंके गांगे अथवा वसुदेव देवकीके सम्मुख शोभायमान होती है 
ओर ( <चरिप्णु; ) जिसका सर्वत्र चलनेवाला तेज ( वपुषास्र ) 
शरीरघारियेकि शरीरमें सुन्दरताका मुख्य. कारण है। अर्थाव्‌ उसी महा* 
असुकी अभामान्र छवि होकर सुन्दर पुरुषोंमे सुशोमित होरही है। 


- इन प्रमाणोसे सिद्ध होता हे, कि उस महाग्रशुकी प्रभा जो 


हा शशल्;-- रोचिष्एवर्णा: । 
+ पुशोभा+-- भाः मेव सम्बन्धिनी दीछिः पुरः पुरस्ताहइुवति । 
+ सखरिष्णा।---  संफरंणशीलमचिस्त्वदीय तेजो दुषां वुष्मतां रुपवर्ता 


एकस्मिन्‌ मुख्यमेद भवति ( सायनावार्यः ) 
२११ 


३६७४ शीमझवेदरीता [ घंध्यां० ७ ] 


रा मं गि कल कक ०5 प्त 8.0. 5 छः गैर 
संमष्टि-संरूप है उसीवने ऐक व्यंष्टि अंथर्ति अंश इन सूर्य और 
चन्द्में सुशोमितं है | 

इसी कारण भगवान यह कहकर, कि से और चद्रमें प्रकाश 
मैं ही हूँ। अपनी समष्टि प्रभाका संकेत कररहे हैं। 


अब भगवान कहते हैं, कि | प्रशाव स्ववेदेणु शब्द: 
पोरुर्ष लृछु ] चारों वेदोंमें प्रणव ( डकार ) मैं ही हूँ । अर्थाच 
बिना अणव कोई मन्त्र उच्चारण नहीं किया जाता। यदि उच्चारण 
कियाजाबे तो बीजरहित समझा जावेगा । जैसे बीजरहित ज्षेत्रमें 
नाज उत्पन्न नहीं होसकता ऐसे प्रंणंव ( डेश्कार ) रहिते मनन्‍्त्रोंके 
जंपनेके कोई फेल नहीं होंसकंता। इंसंलिंये भंगवान कहते हैं, कि 
मन्त्रोमिं जो नाना पकारके प्रभाव हैं, वा मन्त्रोंते जो नाना ग्रेकारकी 
सिद्धियां प्राप्त होंती हैं और तिनमें जो शक्तियां हैं वे केवल >*कारकी 


«है के ची4०.-२ 


ही हैं। इसी कारण वबेदोंमे «कोर भी में ही हं । 


यह 3*कार क्या है ? इससे सम्पूर्ण बराह्मगडकी रक्षा केसे होती है 
इसके उच्चारणसे प्राणी मोक्षपदको कैसे और क्‍यों श्राप्त होता है ? 
इस संबंक। विस्तारंपूवक वर्णन अं० ८ श्छोंके १३ में 'कियाआवेगा | 
अब भगवान कहते हैँ, कि ४ शंब्दः खे ? आकाशमें जो 

शब्द है सो मैं ही हू । यहां भी भगवानके कहनेका सो ही ताली है, 
कि में 'जो स्त्रय॑ संमष्टिरूप शब्द है तिसकी व्यष्ति जो आकाशमें 
व्यापक है सो मैं ही हूं । यह शब्द दोशकारका है “ च्यम्यात्मक $# 


छीन्वी एव श्रीमछगवद्वीता (६४४६ 
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ओर “ अशॉत्मक ” हो ये दोनों सत्र व्यापक हैं। क्योंकि 
आाकाशवर गुण शब्द कहाग॒वा है सो आ्याकाश सरुत्यापक हैं। इसः 
हिग्रे उसका गुण शब्द सी. घ्वन्यात्यक वा वर्णात्मक होकर सतत 
व्यापक्र है । क्‍योंकि गुणीका गुण गुर्शीके साथ रहता हैं। घ्वन्यात्मकु 
शब्दकी और दृष्टि दीजाबैतो यह अश्वाह देखपड़ता है। क्योंकि मेघमालाओ) 
गजना, बिजलीकी तजना तथा हादिनी (ठनका) का ठनकना, झत्यस्ठु 
घोर सबंकर जिसे सुन मारे भयके हृदय कांप उठता हू | कानोंको 
बन्द करना प्रडता है। फिर व्याघ्और सिंहका गुजन भी ऐसा घोर ञोर 
भयानक होजाता है, -ज़िसे सुर सप्नी भय्य ख़ाते हैं। एवस्मकार कूक़रें, 
शुकर, शगाल, बैल, बैंस, हरती, ऊंट, ग॒र्भभ ब्रक़॒सा ओर ज्ेड़ इत्यादि 
पशुओंक़े ध्वन्यात्मक़ शब्द तथा कोग्रल, काक; करें, कमेरी, कपोत 
चातक, चाहा, चकीर, शुक, सारिका इंल्गदि पत्षियोंके ध्वन्यात्मक 
शब्दींकी विचित्रता देखकर बुडिमानोंकी “ शब्द बहाका ? बोघ 
होकर आशएचय प्राप्त होता है, कि उस महाप्रसुने न जाने झत्युंलोकसे 
लेकर अन्य लोक-लोकान्त्रोंम कितने प्रकारके अनगिनत शब्दोंकी 
रचना की है ? फ़िर इसी ध्वन्यात्मक शब्दको सितार, सारंगी, तानपूरा 
पखावज, बांसुरी, शेख, भरी, पणुव, आनक, सहनाई३ इत्यादि बाजा* 
ओम न जाने कैसी विचित्रता डालदी है, कि एक घ्वान दूसरी 
ध्वनिसे नहीं मिलती। फिर आश्रय्ये यह है १ कि एकएक प्दुतव 
ऐसा आकर्षण देदिया है,, कि सुननेवालोंका चिंच चाहता हं, कवि 

इसे सुनते .ही रहे ॥ 
हसी प्रकार ग्रदि वर्ण त्मक्रशव्दकी ज्योरष्टि दीज़ावे तो. लुड्धि 


१६७६ शीमकछापहीतः [ अध्या० ७ | 


अथाह सागरमसे ऊब-डूब होने लगती है ।' यह पता तो लगता ही 
नहीं, कि. कब किस समय उस स्वयिताने इतने म्रकारके वर्णात्मिक-- 
शब्द बनाये ? कि प्रत्येक चार योजनपर एकके बातचीत करनेका ढंग 
दूसरे स्थानवाल्लोंसे नहीं मिलता । सो ये वर्णात्मक शब्द भरी ग्राम, 
पत्तन, देश इत्यादिके भेद्से अनगिनत प्रकारके हैं। जहां बुद्धि: 
कुछ भी काम नहीं करेती, कि सर्वदेशके मनुष्योंकी जिह्ाा जो एक 
अत्यन्त छोटासा मांसका खंड है इसमें कितने प्रकारसे फिरेनेकी शक्ति: 
प्रदान कीगई है । जिससे अनगिनत भाषायें ऐसी बन गयी है, कि 


एक देशका विद्वान दूसरे देशकी भाषाकों कुछ सी नहीं समझ सकता | 
सूर्खोकी तो क्‍या गणना होसकती है? 


इसी प्रकार इस मत्यैलोकसे इतर ये जितने तारागण हैं सब 
एक-एक लोक हैं। इन सबोंमें नाना प्रकारके प्राणियोंका निवास है १. 
तिनको परस्पर सेमाषण करनेके निमित्त न जाने कितने मकारके शब्द 
होंगे ! फिर कोई बुडिमान इन वर्णात्मकं-शब्दोंका क्‍या पता लगा 
सकता है ? छोटे-छोटे विद्यान संस्कृत, फारसी, अग्रेजी, लेटिन, प्रीक[ 
अरेबी इत्यादिको पढकरे बडे अहकारके स्तथ अंपनेको विद्यान कहते 
हैं, पर उस महाप्रशुकी रचनाकी ओर यदि वे दृष्टि करें तो उनकी 
जिहा यह कहनेमें अवश्य मूक होजावेगी, कि कितनी प्रकारेकी:., 
भाषायेँ 'इस बल्माणडमें हैं ! किसीको कुछ भी थाह नहीं लगता । 

यह तो उन शब्दोंका संज्षित वशन हुआ जो ध्वन्यात्मक होकर 
इस -शरीरके डारा बाहरकी ओर सुने जाते हैं । पर इनसे इंतर इस 


९] 
(१9 


[०एपत।॥ शमड्रगपद्ीतां १६७७ -: . 





शरीरके अन्तर्मुख सी नाना प्रकारके शब्द सुने जाते हैं. । जिनको 
७ झतराहुतव्वनि कहते हैं । 


अब भगवान कहते हैं, कि ( पौरुष नृषु ) मलुष्योंमें पुरुषाथ भी 
में ही हूं । तालय्य यह है, कि बडे-बडे वीर बुद्धिमान जो नाना प्रकार 
के यत्नोंकों करके अत्यन्त कठिन कार्य्योका साधन करलेते हैं। जिसे. 
देख साधारण प्राणियोंको आश्रय्य हाता है । ऐसे परिश्रमकी गणना 
पुरुषार्थम ही कीजाती है । सो पुरुषाथ में ही हूँ । क्योंकि किसी 
प्रकारके यत्नमें यदि सहायता न करूँ तो उस पुरुषाथकी सिद्धि नहीं 
होसकती । इसी कारण जो कोई पुरुषाथ करनेवाला यह अहंकार करे 
कि वह स्वयं अपने ही बलसे विद्या, पराक्रम, तेज, बुद्धि एवं साहस. 
इत्यादिसे किसी कठिन कास्थेकों साधन करलेता है सो उसकी समझ, 
मिथ्या है। इसलिये जो विद्वान, बुडिमान और भगवत॒की उपासना 
करेनेवाला आणी है वह उस महाप्रभुकी ही मभुता स्मरण करता हुआ 
कप न: न पपकटटन पक 
७आनाहतध्वनि:--- आदो जलधिजीमूतमेरीकर्करसस्भवा:। 
मध्ये मईलशंखोत्या घण्टाकाहलजस्तथा ;॥ अन्‍्ते तु किकिणी वंश 
वीणाअमरनिस्वना;। इति नानाविधा नादा; श्रूयन्ते देहमंध्यगा; ॥ 


अधै-- अम्यास करते-करते जब वायु स्थिर होकर अह्रन्थकों गमनें करता है तद 
आदिम सपुद्र, मेष, भेरी, डमरू ऐसे ऐसे शब्द, मध्यम पणव, शंख, घंण्टा आादिके शब्द 
और अन्तमें प्राणके शच्छे अक्रन्प्ममें स्थिर होनेसे किकिणी, छुंद्रधरिट्का, वेशु, बीए 
और अमर ऐसे शब्द शरीरके मध्य सुनपन्‍्ते हैं । 


१६७८ .. भीमद्रगषद्गीता [ प्रध्या०.७ ] 





अपने यत्नोंको आरस्म करता है । ओर इतना दृढ निश्चय रखता है, कि 
अपने हाथमें खड़ग ले जब किसीपर चलावेगा तब ही उसका मस्तक 
छेदन हेसकता है। 


सगवानके कहनेका सुख्य अभिप्राय यह है, कि पुरुषाथ करने 
वालोमें पुरुषार्थकी सिडिका कारेण मैं ही हू। सो पुरुषाथ दो प्रकारक है 
लोकिक और पारलौकिक। लौकमें जो घन, सम्पत्ति, सज्यपाट इत्यादि- 
की प्राछिंम यत्न किया जाता है उसे लोकिक पुरुषार्थ कहते हैं | और 
मीक्षपदकी ग्राप्तिके लिये जो किया जाता है उसे पारेलौकिक पुरुषाथ 
अथवा परमपुरुषाथे कहले हैं। केवल लौकिक काय्योके साधन निमित्त 
जो पुरुषाश्र है वह व्यष्टिरूप है और साधारण पुसुषार्थ है | एवम 
मोक्ञपदकी प्राप्ति निमित्त जो पुरुषाथे है सो समष्टरूप है और वही 
परसपुरुषाथ है । सो सांख्यशाख्रके कर्ता श्री कपिलदेव कहते हैं, कि 
'जिविधदु:खात्वन्तनिद्त्तिरत्यन्तपुरुषा्थ:? (सांस्य७ अ० 4 सू०4) 
अर्थात आत्मिक, दैविक, भौतिक तीनों मकास्के दु:खोंकी अत्यन्त निद्ृत्ति 
करडालनेकी “ अत्यस्तपुरुषार्थ ” कहते हैं । क्‍योंकि संसतिव्यवहारों 
वंगे सिडिओें जो पुरुषथ किया जाता है वह दुःखोंकी अत्यन्त निदृत्ति 
नहा करसकता | जैँस ओजनरूप पुरुषार्थक करनेसे “क्ञधाकी निदृत्ति 
होती है । पर झत्यन्त निवृत्ति नहीं होसकती । क्योंकि थोडी देरके 
पश्चात्‌ फ़िर कुघा लगती है। भोजन करते जाओ चुधा लगती 
जाने, ज़न्मसे मरणतक शह साधारण -ुरुषार्थ करते चले गये पर 
ज्ञुधाकी निद्त्ति नहीं हुईं | इसी मकार ज्वर, खांसी इत्यादि रोगोंकी 


० ॥५८५॥  -: भीमड्भगवेद्जीता ११७१ 





शान्ति निमितत ओपधि .सेवनरूप पुरुषाथंकों करते रहते हैं पर थे रोग 
फिर बार-बार लौटते हैं । इसी प्रकार लोकिक विषयोंकी प्रापिसे 
दुःखोंकी अत्यन्त निवृत्ति होनी अपंमव है । 


पर सब प्रकारके पुरुषार्थोकी सिद्धि करनेवाला जो भगबत्खरूप है 
तिसकी उपासना चित्तको लगादेना पंरमपुरुषाथे है । भगवत्वरूप 
सब लोऋलोकान्तरोंके विभवकों प्राप्त करतेहुए इन्द्रादि देवगणसे भी 
स्तुति करातेहुए अह्यल्लोकसे पाताल पर्यन्‍लके विषय भोगोंको त्याग 
करेतेहुए जो भगवत्स्वरूपकी श्राष्ति होती है सो तो अत्यन्त पुरुषाथ 
है ही पर साधारण विषयादिकी प्राप्तिमें जो व्यष्टिरूप पुरुषार्थ है सो 
भी संगवतहीका स्वरूप हैं ॥ 


इसी कारण भगवान 'लोकिक और 'पारलोकिक़ अर्थात व्यृष्ट 
ओर 'संमष्टि-रूप घुरुषपाथोका सुख्यरूप 'अपनेको बताकर अपनी उस्ता” 
सेना करनेकी आज्ञा -देरहे हैं ॥ ८॥ 


इस छोकमें भगवानने जलमें रस, सूर्य चन्द्रम॑ पा, वेड्ोंसे 
प्रणव, आकाशमें शब्द और मनुष्योंम पुरुषाथकों अपना ही रव॒रूप 
बताकर मणिकाकी मालाक़े समान -सबोक़ा अप्रतेम ओत-श्रोत ह्वान्ा 
अर्थात्‌ ऑँधाहुआ ना बताया ओर अप्रत्ती छप्ासता क़रनेका संक्रेत 
करतेहए अपलेको संमञ्म बतानेकी जो प्रतिज्ञा क्री है लो घीर ३ 
अपना सारा वैसव बतातेहुए 'फिरे आगे-कहते «हैं, 'कि-- 


“६ ६८० श्रीमरगषंद्दीतां.." ... प्रध्यो० ७ ) 





'झू००-- पुशुयो गव्यः पथिव्याश्व तेजश्चास्सि विमावसे 
जीवन सबंशूतेषु तपश्चास्मि तपस्विष ॥ 8 ॥ 


पृदच्छेद्‌:-- प्थिव्याम्‌ ( भूमो धरायाम्‌ वा ) पुरयः (विकां- 
रहित: | पवित्र; सुरभिवां.) गनन्‍्धः ( प्राह्मप्थिवीगुणआमोदः ) 
विभावसों ( अग्नो ) च € तथा ) तेज: ( दहनप्रकाशनसामथ्य- 
सहितम्‌ सितमास्वरस्‌ रूपस ) अरिसि, स्वेभूत्तेषु ( सर्वेपु प्राणिषु ) 
जोवनम ( प्राणधारणमायुः ) च ( तथा ) तपरिवषु € तपोयुक्तेप 
वानप्रस्थादिपु ) तप: ( शीतोष्णज्षुत्पिपासादिह्न्डे सहनसामथ्येरूपस ) 
अस्सि,॥ ६ ॥ 


पदाथ:--- ( पएथिव्यास ) प्रथिवीमें ( पुणयो ) पवित्र 
और विकार रेहित ( गल्धः ) गन्ध ( विभावसों ) अग्निमें ( तेजः ) 
जलाने तथा प्रकाश करनेकी सामथ्येयुक्त जो अग्निकी आभा (चञव ) 
सो भी ( अरिसि ) में ही हूं तथा (' स्वेभ्तेषु ) सब प्राणियों 
( जीवनम्तू ) आयु (व ) ओर ( तपरिविषु ) साना प्रकारके 
तप्रिवयोंम ( तप ) तपस्थाकी शक्ति भी (€ शअरर्सि ) में ही 
है॥ ६ ॥ | ह | 

सावार्थ;--- जैसे पूर्व श्लोकमं भगवानने जल तथा सूय्य 
चन्द्र इत्यादिमं अपने व्यप्टिरूपको दिखलातेहुए समष्टि र्वरूपका 
संकेत कर अपनी .व्यापकता दिखलायी है अर्थात्‌: सब वरतुओंको.. 
अपनेमें प्ररिया रहना दिखलाया है । इसी प्रकारे इस श्लोकमें 


अलदिनन+क न>>++क->+>०+-न-+++ ० बम कब अजब मी >. 


अक् ६ ॥ श्रीमद्भगवद्नीवा १ई८९ 
४ एसये गव्य: पृथिष्णंश तेजशारस्खि विभावलो ] एथिवीमें 
राहत गन्दध ह तो में ही अर्थात्‌ गन्घरूप हाकर 
जो गेप दसश्टिखवरूप स्वन्न व्यापश्हा हे उसमेंसे थोडासा अश व्यष्टि 
रूप दवकः जो प्रथ्वीम कैला है वह भी मैं ही हूँ. और अम्निमें 


नई 55 5 8 
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पैशश--- * पुशुयों गन्धः ” क्‍यों कहा ? गेधके साथ पुण्य 
शब्दके प्रयोग करनेका क्‍या तातपय्य ? केवल इतना ही कहते, कि 
प्रध्चीम अंध में ही हूँ. तो क्या हानि थी ९ 
सलाध्यव--- गन्ध दो अकारका हे-- सौरभ और असौरेभ । 
तहां प्रमाए-- “ घाणगाो भवेहधों घराणस्पेवोपकारकः । 
सोरसश्या सैरमभश्च से हेघा परिकीत्तितः ” ॥ ( भाषापरिच्छेद 
गुलों० १०३ ) 

अअ-- लासिकेन्द्रियसे ग्रहण करने योग्य नासिकाका उपकार 
'करनेवाला लौरक्ष और अलोश्य दो प्रकारका गन्ध है। फिर इनके 
दस मेद हैं-- “इडो5निए्टश्च गन्धश्च सघुरोपस्लकटुस्तथा | निहारी 
सहतः रिनिग्धो रज्णो विशद्‌ एवं च” ॥ ( कल्किपु० अ० छेफ 2 


१९. ईैछ्ट:- जैसे करतूरी इल्यादिका गन्ध । 
२. अनिष्ट:- जैसे सुतकशरीरादिका गन्ध | 
३. भघुर;- जैसे वेली, चमेली पाटलादि पुष्पोंके गंध। 
४. अब्ला-- जैंसे नीवू, भाजिदिका गन्घ | 
२१२ 


फैन कनननन भन चनता 


११८२ श्रीमद्भगवद्गीता [ अध्या० ० ] 
न की कप व 
५, कंट;- जैसे मरीचि, पिप्पलादिका गन्ध । 
६, निर्हारी- जैसे हिंगु, जीरो इल्मादिका गन्घ | 
७, संहुतः- अनेक प्रकार गंघमिश्रित गंध, जिसे चित्र-गंघ भी 
कहते हैं । जैसे आजकल बहुत प्रकारके इत्नोंकी मिलाकर फितना 
बनाते 


८, स्निग्घ:- जेसे तुरंतके तपायेहुए घृतादिका गन्ध | 
४, झुत्तः- जेसे सरसों इल्यादिके तैंलका गन्ध । 
१०, विशय:- जेसे अन्नादिका गन्ध | 


एवस्प्रकार ये नाना प्रकारके गन्ध जो इस मर्च्यलोकमे फैले हैं 
इनसे इतर भी अनेक प्रकारके गन्ध हैं । जो इच्हलोकके ननन्‍्दुनवनम 
पुष्प, फल, फ्तोंके साथ मिश्रित हैं । इतना ही नहीं वर वह्मलोकसे 
पाताल पय्येन्त जितने लोकलोरान्तर हैं सबोस उनकी अपनी-अपनी 
घ्रांणोंकी स्चनावुसार सौरम और असौरभ गन्ध रचेहुए हैं | जिनकी 
ग़णता महीं हेसकती। इसी कारण सम्पूर्ण बह्मागड़्स जो, विचित्र 
ग़न्ध्‌ फैलेहुए हैं वे सब मिलकर समष्टिरूप गन्ध हैं । इसी समंष्टि- 
रूप गन्धसे जो इस मर्च्यज्ञोकमें एथ्वीके साथ व्यष्टिमात्र सोरख 
( गन्य ) है उसीको पुण॒यगन्ध कहते हैं | सो भगवान कहते हैं, 
कि वह गन्ध में ही हूँ । 


पर इस एथ्वीमें व्यात व्यष्टिरूप जो सोरमगन्ध है उसके भी 
पांच भेद हूँ- “ गन्ध व सल्यक्‌ शणु ते पुन्न वेताल नेरेवस्‌ | 


ए्लो० ॥ ६ ॥ श्री॥द्रगवल्लैता १६८४६ 


चूर्णीकृतों वा घुष्टो वो दाह्मकषित एवं वा॥ रसः सम्मदजों वापि 
प्राश्यडनेझव एवं वा । गन्धः पंचविधः जओोक्तों देवानां प्रीति 
दायक:॥ ? ( कल्किपु० अंग ध८ ) 

शथ--- प्रथम चर्णीकृृत गन्ध है जिसे चूर्ण कियाहुआ कहते 
हूँ। जसे जठामांसी, सुब्शकेतकी, सुगन्धिकुसुमा, (एका ) 

सुंगंधिश य्स् ब॒नारि 9 गी बाण कुसुम ( लबंग ) लवगकलिंकां 
पत्रज, तज, केसरे इत्यांदि ये सब॑ चूण कंरनेंसे गन्ध अंधिक देते 
हैं | इसलिये इनसे जो गन्धे उतज्न होता हैं वह चूणीहूंतं गंब्धहे। 

२, दूसरा वह है जिसे घृष्ट ( घिसाहुआ ) कहते हैं । जैसे 
मलय, अगरु, नमेरु इल्यादि | 

३२. तीसरा वह है जिसे दाह्कषित कहते हैं अर्थात्‌ अग्निमे 
जलानेसे जिसका सुगन्ध फेलता है । जैसे देवदारु, कपूर, अगरु, 
बह्मशाल, सारान्त, चन्दन, प्रिया इत्यादि । 

४. चोथा वह है, जिसे सम्मदज कहते हैं अर्थात जिसको 
निचोडनेसे सुगन्व फैलता है। जैसे जम्मकुश- ( गुलाबकांडा ) 
सर्गंघ, करवीर, विल्व॒गंधिनी। 

५. पाँचवां गंध वह है जिसे प्राश्यंगज कहते हैं। जेंस झूग- 
नांस ( करतूरी )। 

थे पांच ही प्रकोरके सौरभ गन्ध हैंते हैं । इन्हींकों पुणयेगन्धं 
भी कहतें हैं | क्योंकि नाना प्रंकारंके यज्ञोंमें तंथा देवता, पितसोंकी 
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पूजा इत्यादिमे ये ही पांचों प्रकारके गन्ध व्यवहारसें लायेजाते हैं । 
इन पांचों प्रकारके गन्धोंमें अम्योन्य सम्बन्ध है | वर्योकि इनमें बहु 
तेरे तीन और बहुतेरे दो ही प्रकारसे गन्धदायक हैं | और देवता प्ति- 
रोंको प्रसन्न करनेवाले हैं। जिससे पुश॒यकी प्राप्ति हेती है । इसलिये 
भगवान कहते हैं, कि एथिवीमें पुरयगब्ध में ही हूं | भर्थात्‌ करतूरी, कर्पूर 
कुमकुम, अगरु, चन्दन, मलय इत्यादियें में ही गूधका कारण हूँ । 


श्यासुन्द्का तो शरीर ही मानो रूव प्रकारके सौरम्गग्घ अर्थात्‌ 
पुग्यगंधोंका एक सयूह है । क्योंकि आपके तो अंग-अंगसे सोरे 
ब्रह्माण्ड्म गंध फेलेहुए हैं |-आपके शरीरपरे मोकुलमें जो भैरे आकर 
बैठजाया करते थे उनको तो भगवानके शरीरसे कमलका गंध ही 
निकलता हुआ बोघ हेता था। इसलिये भगवान तो गंधोंके कारणा हैं 
ही। फिर केवल एथिवीमें व्याप्त गधोंको अपनेमे पिरोयाहुआ अर्थात्‌ सर्व 
गेंघोंको अपने्म ओत-प्ोत कहा तो फिर इसमें कुछ शंका मत करो | 


अब भगवान्‌ कहते हैं, कि “ लेहश्चापइस्सि विधावसौ ?* 
अग्निमें तेज मैं ही हूं अर्थात अग्निमं जो प्रकाश करने और 
जलादेनेकी उज्बल प्रभा है वह मं ही हू । इस शसा और तेजके 
विषय इससे पूर्व-छोकमें बहुतकुछ कहागया है । इसलिये फिर 
कहलेकी आवश्यकता नहीं है । इसी आपकी प्रभाके अर्थात 
तेजके समष्टि-सरूपकी रुति चारों वेद्‌ कररहे हैं । “ ३» तेजोएसि 
शुक्मस्यमतमसि ? € वाजसनेयी संहिता अ० ३ मैंठ ३५ ) 
 अथ--- हे अह्मदेव ! तुम तेज हो, शुक्र हो और अमृतस्वरूप हो | 
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शर्थात्‌ तेजद्वारा शुक्ररूप होकर जलकी वृष्टिस अन्नादिके बढानेवाले 
हो । इसी कारेण तुम अमृतस्वरूप हो। फिर ऋग्वेदका वचन है, कि 
“ तेजोइसि तेजो मयि देहि ” हे बह्मदेव | तुम तेज हो इसलिये: 
तुम उसी अपने तेजमेंसे मेरेलिये तेज मर्दान करो | अर्थात्‌ मुझको 
तेजस्वी बनाओ | फिरे ऋग्वेदका ही मंत्र है, कि “ 3* जातवेद्से 
सुनवाय सोममराती यतो निद्हाति वेद: ” (ऋग्वे> अष्टक १ 
० ७ वर्ग ७ में देखो ) अर्थात्‌ जातवेदस कहिये अग्निको तिस 
अग्निके दहन करनेवाले तेजमें सुनवाम हवन करते हैं सो ७ तेज 
कैसा है! कि मेरे दुःखोंको अर्थात तीनों तापोंको जो शत्रुरूप है नाश 
करनेवाला है फिर सामवेद भी इस तेजकी रतुति कररहा है- 
“ लेषस्ते घूम आऋणवति- दिविस ७े छुक आततः । खूरो नहि 
यता त॑ कृपा पावक्‌ रोचसे ॥ ” ( सामवेद्‌ अम्निपय 'अ० 
खं० 8 में० ३-२३) 
अथ--- हे शोधक अग्ने ! तुमसे दीप्तिका निम्मेल शुभ्रवर्ण 
धूम अन्तरिक्षमे फैलताहुआ मेघरूप होकर चलता है। फिर हे अग्नि 
: देब | तुम कैसे हो, कि सुय्येके समान अपनी समय दीप्तिसे सर्वत्र 
प्रकाशके फेलानेवाले हो । 
मम न पक यम 
द # जबतक तेज भ्र्थात भग्निकी ताप नहीं बढती तबतक जलकी दृष्टि नहीं 
हाती। सभी जानते हैं, कि भ्राज प्रचण्ड गरमी है, अधिक ताप हेररहा है अवश्य वर्षा 
होगी इसी " अग्नेः ” अ्ग्निसे जलकी उत्पत्ति कही गयी. है । 
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अथर्व वेद सी इस अह्मदेवके समष्टिरूप तेजकी स्तुति करताहुआ 
कहता है, कि “ 3* अर्रित प्रण॒याति मतसा ? में मनसे + अग्निको 
विनय करता हूँ । 
मुख्य तात्पर्य यह है, कि यह जो तेज अ 
करता हूं । | 
अबभगवान कहते हैं, कि [ जीवन स्वश्ृत्रेषु तपश्चार्मि 
तप्र्विंषु ] सबप्राणियोंग जीवन चर्थाव आयु मैं ही हू और 


कलर प्क नम जीप रा क। अर पनरिनिलरक ३१ 


# 
ब्क 


हे  च में री 
ग्निम हे उसे में बन्दंन 


+ इस अग्निको “ सप्तनिध्वा ” के नामसे पुकारते हैं| क्योंकि इस अग्निमें 
जो तैज है उसकी सात जिंहवाएं हैं--- काली, कराली, मनोजवा, सुलेहिता, सुधूम्र- 
वेर्णा, स्फुलिगिनी और विश्वरुचि इन्हीं सातों जिहवाओंसे भग्निदेव स्ज्ञोद्कि हृविष्यकों 

हए करते हैं । तहां श्रति कहती है --- 
य्‌ न कक यृ थाक >- चा्‌ इतयों 
“ एतेषु यश्च॒र्ते श्राजमानेष यथाकाल वा5इतयो हाढे- 
विद सूर्य नह त्तिरि कृ धि 
दायन तन्नयन्त्येताः सूचंस्य रश्ययों यत्र देवानां पृतिरिकोईधि- 
वासः ॥ /( मुं> $ खे० २ श्ु० ५ ) 

अर्थ-- इन दीप्तिमान्‌ सातों निहवानंमें जो यजमान कालके नियमाउसार 
प्रांत! वा सायं हवनको करते हैं उनको ये जिहवाएं सूर्यक्री किरणोंसे हेकर वहां 
पहुंचाती हैं जहां सब्र देवोंका पति इन्द्रदेव सोते उच्चस्थानमें निवास करता है। 

मुख्य तालये यह है, कि वह परपात्या जो तेजस्दरूप होकर सब तेजप्रपदार्थी 
में समश्रिपसे व्यापरहा है । उसका एक व्यप्टिर॒प श्वेत तेज होकर इस अगिनिम व्यापता 
है । इसी कारण श्री रृष्णचन्द्र आनन्दकन्दने अग्निके तेजकों संकेत करके अपने संपूर्ण 
तेनका कथन करदिया । ; 
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तपरिवियोंम तप में ही हू । तापये यह है, कि जबतक में रवय॑ इन 
यूतोंके साथ निवास करता हूँ तब ही तक ये युत जड वा चेतन वर्तमान 
रहते हैं सो “ जीइत्यनेनेति ” इस वचनके अनुसारे जो अशडज, 
पिगडजादि चार खानिके जीव जिसके छारा जीते हैं ग्र्थात्‌ वत्तमान 
रहते हैं सो जीवन में हे । 

चेतन मूतोंके साथ तो में प्राण होकर निवास करता हूँ 
सो प्राण इनके पूर्वजन्माजित कर्मोके अनुप्तार नियमित कियाहुआ 
है । अर्थात्‌ “ प्राणेन जातानि जीवन्ति प्राणो हि भताना- 
मायुः ” इस श्रुतिके बचनावुसार प्राण ही करके ये प्राणी जीते हें 
और प्राण ही इनकी आयु है। सो ॥ए मैं ही हूं । तालय यह 
है, कि सब प्राणियोंका प्राण मैं हूं। में अपनी परा शक्तिसे जब- 
लक वत्तमान रहता हूं तब ही तक उनकी स्थिति रहती हे। नहीं तो 
वे सब विनशकर परमाणुरूप हाकर श्ाकाशर्मे फेलजाते हें । 


भगवानने सब भूतोंमं अपनेको उनकां जीवब कहा । एस 
इलोकर्म अपनेको सबेभूतोंका जीवन कहनेसे भमवानका' शुख्य 
तातध यह है, कि अपरा और परा भर्थात्‌ निकृष्ठ भर उत्कृष्ट 
शेष प्रकृतिसे मैं इनको धारण किये रहता हूं । इन दोनों प्रकृति 
योंका वर्शन भगवान्‌ इसी अध्यायके चौथे पांचवें श्लोकमें पूर्णरीतिसे 
करचुके हें । - 
: मुख्य अभिप्राय यह है, कि भगवान कूटस्थ ओर चिदाभास 
भपने दोनों खरूपोंको इन दोनों अकृतियों डारा दिखला रे हैं । 
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केसे दिखलारहे हैं? ओर इन दोनोंके स्वरूप क्‍या है ? सो सुनो--- 
' प्रमाण--- “ खादित्यदीपिते कुड्य दर्षणादित्यदीधिवत्‌ । 

कुटश्थभासितो देहो घीर्थ जीवेन सास्यते ॥ ? 
( पंचदृ० श्रक० ८ एलो० १ ) 


इसकी टीका करतेहुए श्री विद्यारणयके शिष्य श्री रामकृष्ण कहते 
हैं, कि “ अमेन सामान्यतो विशेषतश्च कुब्यावभासका- 
दित्यक्रकाशहयमिव देहावभासके चेतन्यड्यसस्तीति तिज्ञान 
भ्वति 99 

अथ--- ख जो आकाश उसमें जो आदित्य (सूये ) का प्रकाश 
फेलाहुआ है उसे 'खादित्यः कहते हैं भर दपणम जो आदित्यका 
प्रकाश है उसे “दर्षेणादित्य” कहते हैं । थर्थात्‌ जैसे कुड्य ( भींत ) 
दीवालपर जो प्रकाश पडता है वह सामान्य प्रकाश है। और उसी 
आींतमं जो बहुतसे दपेण जडदिये जावे तो उन द्ष्णोंमें जो प्रकाश 
पड़ेगा बह विशेष प्रकाश कहलावेगा। सो जेसे भीत ( दीवाल ) वाले 
सुर्येका प्रकाश सामान्य-रूपसे हे और दर्पणके भीतर सूय्यका प्रकाश 
है वह विशेष रूपसे है। इसी प्रकार अपसया प्रकृतिसे बनीहुईं पांचभौतिक 
भरत ( दीवाल ) पर तो अह्मका सामान्य प्रकाश ( जिसे कूटस्थ कहंते 
हैं) सुशोभित है। और परा प्रकृति जीवभूतापर उसका चिदामासरूप 
विशेष प्रकाश शोभायमान हारहा डे । 


शका- जअह्म-प्रकाश यदि दो श्रकारका हुआ तो दो प्रकारके 
अकाशोंकि देनेका विकार उस बक्से उसन्न हुआ । ऐसा नहीं होना 
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हिये । क्थोंकि छह्म एक है तो प्रकाश भी उसका एक ही होगा 
क्या कहा ९ 

समाधान- सोसतयहे अ्रकाशके दो प्रकार नहीं हैँ प्रकाश तो एक 
ही है पर वह प्रकाश जिन वस्तुओंपर पडता है उनकी रचनामें भेद हेनेसे' 
प्रकाशका सेद कहना वाचामात्र विकार है। जैसे पहले कहआये हैं, कि 
सबका एक ही प्रकाश (कुडय ) भीतपर पडनेसे सामान्‍य रूपसे देखा 
जाता है भोर जिससे फिर कोई दूसरी बस्तु प्रकाशित नहीं हे।सकती । परे 
जो दपणमें प्रकाश - पडता हे तिससे फिर दूसरी वस्तु भी प्रकाशित 
हे।सकती है। दर्षणर्म जो गोलाकार प्रकाश पडता हैं किसी दीवाल 
पर वा छतपर डालो तो वह विम्ब गोलाकार ही सवबैत्र पडेगा। इसी 
प्रकार अपरा अ्रकृतिपर जो अह्म-प्रकाश पडरहा है वह केवल पंचभृत 
तथा सन, बुद्धि, अहँकारका क्तमांन रखनेवाला है । जैसे सूयके श्रकाश 
से सम्पूर्ण ब्रह्माणटडकी वस्तु दीखने लगजाती हैं इसी प्रकार बह्म- 
प्रकाशके जिस अशसे ये आठ प्रकृतियां जिनको अपरा कहते हें प्रका- 
शित होती हैं, वही कूटस्थ कहलाता है। जो अपने स्थानसे हिंलता 
नहीं अर्थात्‌ सृष्टि होते समय इस कूटरथ अह्-प्रकाश छारा स 
वस्तुओंमें जों शक्ति दीगयी वही प्रलंयकाल तक इस अपरो प्रकृतिछूप 
भीतपर बनी रहेंगी। इसमें किसी ग्रकारका न्यूनाधिक्य (कमी बेशी ) 
नहीं हेगा । इसीलिये यह कूटस्थ-अह्म॑ कहा जाता है । 
अब चिदाभासब्रह्मका वेणन छुनो-- 


उक्त दो प्रकारकी प्रकृतिय में जो परे प्रकृति है जिससे यह सम्पूर्ण जगतु 
हरे 
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वत्तमान है ओरे चेतन है जिसे जीव भी कहते हैं. तिस जीवसूता 
प्रकृतिके ऊपर जो ब्रह्मका प्रकाश पडरहा है उसे ही चिद्राासः 
कहते हैं। भगवानके कहनेका तात्पय्ये यह है, कि चेतन-वरतुओंमे 
जीव मैं ही हूँ। अर्थाव मैं अपने चिदाभास-स्॒रूपसे प्रकाश कररहा हूं । 
विशेष अभिप्राय यह है, कि सामान्य वर्तुओंमें कूटरथ और विशेष 
वस्तुओंमे चिदाभासरूपसे वत्तेमान रहता हूं | शंका मत करो! 


अब भगवान कहते हैं, कि ( तपश्चार्सि तपस्विषु ) तपरिवियोंसे 
तप भी में ही हू । थर्थातु कृच्छ, चान्द्रायण, मोन, उपवासादि जो 
कष्टसाध्य ( कठिन ) क्रियाएँ हैं सो सब में ही हू | तपका अथ ही नाना 
प्रकारके तापोंका सहना है | ( तप उपतापे ) घातुसे तापति वा तपयति 
बनता है | ( सर्वेधातुभ्योइसुन उणु ० ४-१८८ इति असुन्‌ ) अर्थात 
शरीरको तंपनकरनेवाले कायाक्ेश इत्यादिके सहनेमे जो घीरता है 
अर्थात रिथिरता है सो मैं ही हूं। इसी कारण जितने ग्रकारके तप 
करनेवाले हैं सब मेरे तपरूप महा ऐश्वय्येमे पिरोयेहुए हैं | 


मुख्य तातय्ये यह है, कि यदि वह महाप्रभु सहायता न 
करे, अपनी प्रवल्ल शक्तिको प्राणीके शरीरेसे आकर्षण, करलेवे तो 
जैसे सार (घृतके ) खींच लेनेसे दुग्धका रूप कुछ रहता नहीं केवल स्टा 
जलमात कांजी हाकर रहजाता है, जिसमें कुछ मी पुष्टता नहीं रहती | 
इसी प्रकार यदि वह महाप्रशुु तपरिवियोंसे अपने तपरवरूपको खींच 
लेवे तो बे तपरवी एक क्षण भी तपके साधनमें समर्थ न होंगे । वरु 
जितने तपस्वी हैं सब तपस्या छोड-छोड घर लौट फिर ज्योंके त्यों महा 


श्लेह० ॥ ६ | शीमदगवद्वीता ११६४१ 





दीन और दुखी है| इधर-उधर मारे २ फिरेंगे। इसलिये यह निश्चय है, कि ह 
तपरिवयोंन स्वयं भगवान्‌ ही तपरबरूप हैं। जैसे भगवतसत्तारूप सृत्रके 
आधारपर सम्पूर्ण अह्यागडके बह्या तथा सनक, सनन्‍्दत्त, चारदादि सहसों . 
ऋषि सुनि प्रियेहुए हें सो जो तपोवल है वह स्वयं मगवानका ही 
रूप है जिसमें बहुत बदा और विशेष महत्त्व है। प्राणी तपोदलसे 
जो कुछ चाहे करसकता है । तपहीके वलसे बच्चा सृष्टिकी 
रचना करते हैं, विष्णु पालन करते हैं भोर शिव संहार करते हैं । 
फिर कैसा भी निवेल' प्राणी क्‍यों न हो तपोवलसे सबकुछ भाप्त कर- 
सकता है। वहिपुराणका बचन है, कि “ तपल्ा क्षीयते पाप मोदते 
सह देवतेः । तपसा प्राप्यते स्वगेस्तपसा प्राप्यते यशः ॥ तपसा 
सर्वमाप्नोति तपसा- विन्दते परमस्‌ । ज्ञानविज्ञानसब्पन्ञ: 
सौभाउय रुपमरेव्नच॥ ? € हर्थ रपट है ) 
फिर यह तप तीन प्रकारका है शारीरिक, वाचिक और भानसिक 

फिर इस एक-एकके तीन-तीन सेद हैं साल्विक, शाजस, भोर तामस।. 
एवस्प्रकार इस तपके नव सेद हुए इन न॒वों प्रकारेके तपोंका वर्णन 
विधिपूर्वक इस गीताके सतरहर्ब अध्यायके शछोक १४ से- १४ तक 
कियागया है, देखलेना ! सो इन नव्रों प्रकारके तपरिवयोमें जो 
तपचल है सो सगवानका ही विशेष स्वरूप है । 

इस तपका दूसरा अथे मनकी एकाग्रता भी है। श्रुतिः- /“3* प्नूस- 
श्चेखियाणां चैकाग््यमेव पृस्मं तपः ” मन भौर इन्द्रियोंकी एकाग्रताको 
तप कहते हैं सो भगवान कहते हैं, कि यह एकाग्रतारूप तप भरी 
में ही हूं 
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भगवानका मुख्य तातथय्ये यह है, कि जिस समय प्राणीकी जाग्रत, 
स्वप्न और सुषुप्ति तीनों अवस्थाजोंको और सत्व, रज, तम, तीनों गुर्णोंकों 
हटाकर आत्मामें एकाग्रता होजाती है उस समय वह माणी भगदांन 
का ही स्वरूप है । क्योंकि उस समय वह तुयावस्थित होकर परेमानन्द 
आर परम-सुखको लाभ करता है।सो परमानन्द और परम सुख सग- 
वान्‌ का ही स्वरूप है ।इसी कारेण भगवान्‌ कहते हैं, कि तपरिवयोंमें 
तप में ही हूँ । 


फिर इस विषयमे पतेजलिका यह॑ मत है, कि “ कासेन्द्रिया 
सिद्धिरेशुद्धिक्षयात्पस; ? घअर्थात्‌ मल, जावरण और विक्तेप रूप 
जो अन्त।करणुकी अशुदियां हैं, अथवा इन्द्रियोंके छारा नाना प्रकारके 
पापोंकी जो भशुदियां हैं, वे सबकी सब तप करनेसे च्वय होजाती हैं। जिनके 
क्षय होजानेसे काया घोर इन्द्रियोंकी शुद्धि होती है। ओर अन्‍न्तःकरण 
मह्ादिसे शुद्ध होजाता है।इस अकार शुडिके प्राप्त होनेसे कायाकी सिद्धि 
होती है. अर्थात्‌ अणिमादि सिद्धियां प्राप्त होती हैं और गत्यन्त 
सुक्ष्मसे भी: सृक्ष्म पदाथोंका देखना, अत्यन्त दूर-दूरके शब्दोंका 
सुनना, वस्तुकी जिहापर रखनेहीसे उसकी मिश्रित वरतुओओंके खाद 
छारा उन बस्तुओंका बोध होना इत्यादि - इन्द्रियोंकी सिद्धियां 
प्राप्त हेती हूँ | तहां व्यासदेव लिखते हैं, कि « तपः सम्रभ्यस्य 
सान॑ चेतसः वल्ेशादिलज्षणाशुचिक्षयद्ारेश कार्येन्द्रियाणां 
सिद्धिसुस्कषसावधाति, चान्द्रायशादिना चित्तक्लेशक्षय; तत 
क्षयाद्न्द्रिया्श सूच्मग्यवहरितविष्रकृष्दशनादि साझथ्य- 
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लाविभवति, कायस्य यथेच्छमणुमहत्वादीनि” इन वधनोंका 
झथ वही है जो पहले कह भाये हैं ॥६ ॥ 

इतना सुन अजुननें शंका की, कि “सर्वाणि भूतांनि स्वकारंणे 
प्रोतानि कथ्‌ तेषां वयि प्रोतत्वस ? हे सगवन्‌ | सब भृतमात्र अपने २ 
कारणमें प्रोत हैं तो तुमने भपनेमें इनको प्रोत केसे कहा ! 


यह सुन भगवान बोले--- 
मू०-- वीज मां स्वेभूतानां विद्धि पार्थ | सनातनझ ! 
..._बुद्विवद्धिमतामस्मितेजस्तेजस्विनामहस्‌ ॥१०॥ 


पदच्छेद:-- [हे] पाथ ! ( एथापुत्र अजुन | ) रूवे- 
भृतानाम ( शह्मागडकानां चरेाचराणाम्‌ ) सनातनप्र ( नित्यमुत्तरो- 
त्तर सर्वेकार्येषु अनुस्यृतम्‌ ) वीजम् ( सूक्तमादि कारणस । सजा- 
तीयकार्योपपादनसामथ्यम्‌ ) मांस ( वासुदेवम ) विद्धि ( जानीहि 
, [ यस्मात्‌ |] अहम ( परमेश्वर; ) बुद्धिमताम््‌ ( तत्वनिश्चयसम- 
शॉनाम्‌ ) बुद्धि: ( तत्त्वातत्तविवेकसामथ्येस्‌ प्रज्ञा वा ) तेजस्वि- 
नाम € प्रागव्थ्ययुक्तानाम ) तेज: ( प्रागरूभयम ) अस्सि ॥ १० ॥ 


पदार्थ:- € पराथ! ) हे एथाका पुत्र अज्जन ! तू (सर्वेशू- 
तामाम ) अद्मागड़में जितने जड चेतन हैं सबोका ( सनातनमः 
बीजम ) नित्य तथा अनांदि कारेण ( मां, विद्धि ) सुकको जान! 
क्योंकि ( बुद्धिमताम्‌ ) तत्वके निश्चय करनेवाले बुडिमानोंमे 
( बुद्धि: ) तत्त्वेके निश्चय करनेकी सामथ्ये तथा ( तेजस्ििनाम्र ) 
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तेज धांरियोमि ( तेज; ) पगक्रम ( अहसरित ) में ही हू ॥ १०॥ 

थावार्थ:--- भगवानने जो पूथ दो श्लोकॉमें सब वस्तुओं 
को घपनेमें ओत-प्रोत कहा इसपर अजुनको शंका हुए, कि जितनी 
बरतु इस विराट्स हैं सब अपने-अपने कारण ओतनमोत हैं किर 
तुमने अपनेमे पोत क्यों कहा 


इसका उत्तर देतेहुए भगवान कहते हैं, कि है एथा 
का पुत्र अजुन ! तेरी शेका तो निरसन्‍्देह सच है | पर जो घत्प- 
बुद्धि हैं जिनको बूह्ज्ञान वा जात्मज्ञान तथा मुझ महेश्वस्के यथार्थ 
स्वरूपका बोध नहीं है, वे ही अत्येक वरतुके कारणको मानते हैं । 
ऐसा माननेसे अनवस्था दोषकी पाप्ति हागी | क्योंकि जब एक वरतु 
- का कारण दूसरी वस्तु मानी जावेगी तो उस दूसरी बर्तुका भी 
कारण तीसरी वस्तु माननी पडेगी फिर उस तीसरीका भी कारंश 
चोथी बरतु माननी पड़ेगी । एवम्प्रकार कारण काय मानते-मानते 
कहीं ठिकाना नहीं लगेगा तो » अनवश्थादोषकी प्राप्ति होगी । 
जैसे बुक्षका कारण बीज मानाजावे तो उस वीज़का भी कारण बृक्ष 
सानना पडेगा। एवम्श्रकार बृच्तसे बीज, बीजसे बृत्ष घारम्बार मानते 
मानते यह सिड्ान्त नहीं हेसकता, कि वथार्थमें कोन किसका कारण है! 


>अनवस्था---- भ्पमाणिकानन्तप्रवाहमूलकप्स्ृ॑गत्वम 6र्कविशेष) । 
( ताकिकाः ) 
उपपाझीपपादकयोरविश्नानितिः ( मीमांसक्राः ) ( स्थित्यभावः ) 


ब्लोग ॥ १०॥ श्रीमद्भगवद्गीता १६६४ 





पहले क्या हे! बुच्च है, कि बीज है इसींको अनवस्था दोष कहते हैं। 
इसी कारण यह सिखन्‍्त किया हुआ है, कि सब कारणोंका एक महा 
कारण मानना चाहिये तो महां कारण वही होगा जो सबसे पहले 
हागा । ह 
सो इस सृष्टिका महा कारण अर्थात्‌ सनातन वीज वह परमेश्वर 
ही है । क्‍योंकि जब कोई एक सृष्टि मानी जावेगी तो उससे भी 
पहले एक सृष्टि माननी पडेगी | तातपये यह है, कि जबसे राजा होता 
है तब ही से उसका राज्य भी होता है, सो इस सृष्टिका राजा परमे- 
श्वर अनादि है उसका प्रादि नहीं गर्थात ऐसा कोई नहीं कहसकता, 
कि बह सर्वशक्तिमान जगदीश्वरे अमुक साल बा घडीसे है । वह तो 
अजन्सा है, अविनाशी है इसलिये उसकी सृष्टिको भी अनादि कहना 
पडेगा । चाहे किसी सष्टिकी गणना वा विचार क्‍यों न कियाजाबे [ 
उसका नित्य वीज अर्थात नित्य कारण जिसका कोई दूसरा कारणान्तर 
न हो केवल वही परमेश्वर मूल कारण है । क्योंकि उसीसे सबकी 
'उत्पत्ति है पर उसकी उत्पत्ति किसीसे नहीं है । 
“४ स॒ एप पूर्वेषालपि गुरु; कालेनानवच्छेदात्‌ ” (पतं« अ०$ 
। सूत्र २६ ) 
: आथे- ब्रह्मा, विष्णु, महेशादि जो सबसे पूव हैं उनका भी बह 
गुरु है अर्थात उनसे भी पहलेसे है । क्‍योंकि वह कानके आधीन 
नहीं उससे इतर सब कालके भाघीन हैं, उत्पत्ति विनाशके प्ाधीन हैं। 
केवल वही एक वासुदेव आनन्दकन्द कृष्णचन्द कालसे रहित है। चाहे 


१६६६ . ओऔमझ्भगवद्गीता [ भ्रध्या ० ७] 





करोड, दो करोड, अरब, खरब, नील, संख्य, महा संख्य तथा शसंख्य 
ओर अनगिनत सहसों वर्षोको क्‍यों न एकत्र करलो पर वह वासुदेव 
उनसे भी पहलेसे है इसलिये वही नित्य हैं । जो नित्य हागा ओर 
सबसे पहलेसे होगा वही सबोंका कारण अथात सनातन बीज होस- 
कता हैं। इसलिये भगवान अजुनके प्रति कहते हूँ, कि | बीज सा 
स्वेयूतानां विह्धि पार्थ सनातनस्‌ ] हे पार्थ ! सब सूत्तोंका 
सनातन वीज सुकहीको जान | निल्य कारण में ही है मुभसे 
इतर कोई दूसरा कारणान्तर नहीं है । 

शंकां--- बहुतेरे विद्यानोंको यह शंका होती है, कि 
सुष्टिका नित्य कारेण उस बहयदेवको क्‍यों कहते हो ? 
वह तो सृष्टिका कॉरण नहीं है कारण तो परमाण है परमाणस सब 
उत्पन्न होते हैं ओर फिर उसी परमाणमें लय होजाते हैं। सो 
परसाण नित्य है ओर वही परमाणु रबयं बनता विनशता रहता हे । 
इसी कारण न्यायशास्त्रवालोंने इन पण्चमहासूतोंको परमागरूप करके 
नित्य कहा है। विषयकरके ये अनित्य हैं जैस इतनी बडी पथ 
लम्बी चोडी सहसों योजनके विस्तारमें जो फेलीहुई है सो विषयरूप 
पृथ्वी हैं स्वरूप करके जो कुछ देखा जाता है वह प्रसलयकालमें 
नाशको प्राप्त होता है। अर्थात्‌ प्रलयकालमें जब जलका पवाह बढ़ता 
है तो उस समय यह एथ्वी जलमें ऐसे गलजाती है जैस एक घडे 
पानीमं एक रक्तीमात्र लवण॒की कंकरी जिसका पता ही नहीं 
लगता, किया हुई । इसी प्रकार पृथ्वी का पता अलयकाल में कहीं 
भी नहीं लगता । पर जैसे रचीमात्र लवण की ढंकरी जलमें 


ले ॥ ६० ॥ श्रीमद्रगवहीता ११६७ 
8 2200 320 रस अप 2 मम न न की 
य तो होगई परे परमाशुरूप होकर फेलगयी एक बारगी बांशको 
आप्त नहीं हुई अर्थाव एक वारगी उसका'असाव नहीं होगया यदि उसे 
'घक्तिया चाहे, कि इस जलमे वह कंकरी है वा नहीं तो आचमन 
सेस बोच हेजावेगा, कि है। किर किस स्वरूपमें है ? तो कहना चाहिये 
के पर्याशस्वरूपम है। परमाण कहते हैं अत्यन्त सूक्ष्म पदायवक्े 
जो घांज़ोंसे विना किसी अन्य सहोरेके देखा नहीं जाता | जैसे इंधन 
अग्नि जलकर कोयला है।जाता है फिर उस कोयलेको जलाओ तो 
जलकर भरम हाजाता है उस भसबको वायुर्म उडादों शो उसकी जो 
पत्यन्त छोटी-छोटी कशिकाय हाती हैं, जिनको आंख देख नहीं 
सकती आकाश फेलजाती £ उन्हींको परमाणु कहते हैं। 


| 


2१ 


2-० 


9 ऋी 


सहन 


प्राचीनकारिका वालेका सिडान्त है, कि-- 


« प्रथिव्यादि सूतचतुष्टयानां इयशुकानाभवंयवः से व 
नित्य: निश्वयवः ततः किम्षपि सूछले नाहित ” अर्थाव्‌ एथिवी, 
जलन इत्यादि चार तखोंके हृयणुक अवयव हैं उन्हींको परमाणु कहते 
हैं सो नित्य हैँ औरे रबर निरवयव हैं उनसे बढकर अधिक सूक्ष्म और 
कुछ भी नहीं है | जैसे लवणकी डली औरे कोयलेकी डली गलकर 
और जलकर छोटे-छोटे परमाणुओंमे रहजाती हैँ औरे जो नित्य हैं 
जिनका नाश नहीं हेोता। इसी प्रकारे “ प्लये<तिस्थूलस्थूलना* 
शासव्दर परमाणुक्रियाविभागपूर्वसयोगनाशादिकलेण दबणुकना- 
शात्तिएन्ति परसाणव: दोधूयश्लानार्तिष्टन्ति शलये परलाशव:। ? 


थ-- लव॒ण॒की डलीकी जो.उपमा दीगयी है तैसे ही शंथिवी 
२१४ 


र्‌श्श्दे । भीमझभंपद्वीता [ धध्या* ७ ] 





जलमें गलके तथा जह्न अग्निमें शुष्क हाकरे, अग्नि वायुर्म बुझक 
और सो वायु आकाशमें फेलकर रहजाती है । इन चारों तत्त्वोंके 
स्थूल शरीरका नाश हकर पश्चात सृष्टिके समय जोइन परमाणुओंका 
मेल हुआ था तिस संयोगका नाश हाना आरम्भ हे।ता है । तब तस- 
रण जो तीन-तीन परमाणुओंका मेल हुआ था सो नाश हैाकर उच्णुक 
रहता है अर्थात्‌ दो-दो अणुओंका मेल रहजाता है | फिर उस उत्यगुक 
अर्थात दो-दो अशुओोंके मेलका सी नाश हेकरे केवल अशुमात्र रह- 
जाता है। फिर दो-दो परमाणुओंके मेलको अणु कहते हैं सो घरु 
विभाग पाकर परमाणु हारहेता है। इसी सिद्धान्तकी ग्राचीन कारिका 
वाले कहकर अब कहते हैं, कि प्रलयकालमें सब कुछ नाश हे।करे 
केवल परमाणु रहजाता है सो नित्व है ओर फिर सष्टिकालमें इन्हीं 
परमाणुओंके मेलसे सब तत्त्वोंकी उत्पत्ति हाकर सृष्टि बढ़ती है सो 
परमाणु नित्य हैं और नष्ट नहीं होते । इसलिये इसी परमाणुकों सृष्टि 
का नित्य, सनातन ओर आदि कारण कहना चाहिये । 


श्रीमह्मागवतमं भी इन परमाणुओंके विषय तीसरे स्कम्धके १९ 
वे अध्याय श्लोक ९५ में मत्रेयजी विदुर्से कहते हैं, कि--- 


“४ झणुद्ें परसाण स्वाल्कसरेणुस्तष:ः स्खुत:। जालाके 
शश्ब्यवजतः खस्ेवानुपतलभास |? । 
अथ- दो-दो परमाणुओंका एक अणु हेता है) वह अणु तीन 
हों तो एक बसरेसु मानाजाता है । किसी करोखे होकर वा छिंद्र हेकर 
जो सूयकी किरणोंके साथ घरमें बहुतसे रजके कण ( घृलिके छोटे- . 


इन | १० ॥ भीमरूगवद्ठीता श्श्ह्ह्‌ 





छोटे टुकर) आकाशम उडते हुए देखेजाते हैं उनमें जो ऋल्न्त छोटा 
होता है उसे ऋसरेशु कहते हैं | वह अत्यन्त हलका हानेके कारण 


पर नहीं मिरता तहां तीम-तीन परमाणुओंका मेल है । 


ध्प् 
मे 


सुख्य॒तातथ थह है, कि इस भागवतुंके प्रसाणसे भी यही 
सिद्ध हुणा, क्िसृष्टिका आदि, सनातन और नित्य कारण यह 
परेसाशु ही है ओर प्रदययकालके अन्‍्तर्म भी यही रहजाता है, 
इसका नाश घहीं हेता । फिर भगवाचने स्यायशासत्र और शरीम* 
हागबतका तिरेस्कार कर ऐसा क्‍यों कहा, कि “ वीज॑ मा सर्वेमूतानाम ? 
है पाथ ! सच थूतेंका आदि कारण सुझको ही जान ! 


सन्ाधान--- इसमें तो सन्देह नहीं, कि परमाणु निलय है 
ओर पथ्बी, जलादि चाई तत्ततोंका कारण है। इसीसे ये तत्व बनतेः 
हैं पर यह तो प़िडान्त है, कि यह परमाणु जड है इसमें ज्ञानशक्तिः 
नहीं हैं केवल क्रियाशकिति हा तो हो । इसी कारण भगवानने 
पहले ही इस अध्यायके ४, ५ श्लोकोंमं शपनी दो प्रकृतियोंको 
कहकर इन एथ्वी, जल इलादिकोंकी अपरा ( निकृष्ट ) मकृति 
कहा हैं | और दूसरी प्रकृतिकों जिसे जीवभूता पृकृति कहते हैं. 
चेतन अर्थात्‌ ज्ञानशक्तिवाली बताया है । 

जैसे नाजका बीज जिसमें अन्न उत्पन्न करनेकी शक्ति हैं 
स्वयम उछलकरे किसी खेतमें पढ़कर नाज नहीं ग्रकट करेस 
कता । तहां एक चेतन सनुष्यकी सहायताकी आवश्यकता हे।गी तब. 
कहीं नाज खेतमें बोचा जावेगा | इसी प्रकार सुष्टिके फेलनेसें भगवान 





ए७०७ ओऔपद्ववद्गीता [ प्रध्यों ० 


की सहायताकी नितान्त ग्रावश्यकता है । जबतक वह अपनी चेतव- 
शक्तिह्ाारा सहायता न करे और केवल इन जड परसाणुओंको मिलाकर 
किसी विशेष रंग-रूपका न बनावे तबतक इन परमाणुओंके मेलकी रेचनामें 
विचित्रता नहीं हेासकती । जैसे रजके कण जो परमाणुओंका मेल हे 
उसे एकत्रकर मिट्टीका पिशड बना चाकपर रखकरे छोडदियेजावें तो 
स्वयं न वह चाक हिलेगा, न कोई पात्र बनेगा ओर न उन पाछ्नेंकि - 
बननेमें घट दीवट इत्यादिकी विचित्रता ही रहेगी । 

बुडिसे विष्वारने योग्य है, कि लिस समय माली दस-पांच प्रका 
रके बीजोंकों लेकर पुष्पवाटिकामें वपन करदेता है उस समय कोई बूसरा 
यंत्र वा किसी प्रकारका रंग उस खेतमें नहीं डालता । फिर क्या 
कारण है ! कि कोई पुष्प उजला, कोई पीला, कोई नीला तथा एक 
एकमें लाना प्रकारके चित्र-विचित्र रंग तथा टेढी सीधी रेखाय॑ ऐसी 
“बनती हैं, कि देखकर चित्त मोहित हाजाता है । फिर फल्लोंकी ओर 
तथा अन्य पदर्थोकी ओर विचारदृष्टिसे देखाजावे तो सम्पूर्ण बह्मा- 
ग्डसें यह विचित्रता क्‍यों ? जो वस्तु एक कारणसे उत्पन्न होगी 
उसमे काय्ये भी उसी प्रकारका होगा | यदि केवल परमाणु ही सारी 
सुष्टिका कारंण माना जावे तो सम्पूर्ण रचना जडस्वरूप ही होनी 
चाहिये थी । फिर इन परसाणुओंका जाननेवाला यहचेतन कहांसे 
गाता इसलिये यह सिद्धान्त है, कि कोई चेतन इन परमाशुश्रों 
पर आज्ञा रखनेशला अवश्य है जो इन परमागुओंसे विचित्र प्रकार 
के कार्योका सम्पादत करता रहता है । 

यहे विषय पहले भी बार-बार कहागया है, कि “ तदै्नत एको5ह 


श्कैफ ॥ १० ॥ श्रीमद्रगषद्दीता १७.० ९ 
वहुस्यथाम » उसने इच्षण किया और कहा, कि एक हुँ बहुत हाजाऊं । 
इसलिये व्यासदेव कहते हैं, कि “ इक्तवेर्नाशब्बः १ उस महेश्वरके 
ईच्षणसे स॒ष्टि हुई, प्रकृतिसे नहीं । प्रकृति ( परमाणु ) इसका महा 
कारण नहीं होसकती । अर्थात्‌ परमाणुको सृष्टिका नित्य, सनातन 
और आदिकारण नहीं कहसकते । क्योंकि इस परसाणुओंको लेकर 
परमात्मा सुष्टिको करता है । 


इसलिये भगवान कहते हैं, कि हे पाथ ! सब भूतोंका निद्य और 
आदि बीज तू सुकहीको जान | शंका सतकरो । 


झब भगवान, कहते हैं, कि [ बुढिबुद्धिततामस्मि तेजस्ते- 
जस्विनामहस्त ] बुड्सिनोंमें बुदि सी में ही हूं औरे तेजरिवयोंमें 
तेज भी में ही हूं । 


तातपय्थ यह है, कि जिस आ्राणीके शरीरेमें बुद्धिका संस्कारे नहीं 
है उससे संसुति-व्यवहार नहीं चलसकता । निबुद्धि एक तो विद्याहीन 
हे।ता है घोर विद्यारहित हेनेसे पशुतुल्य हाजाता है । पशुओंको केवल! 
अपने पेट भरेने तथा सोजानेस इतर दूसरे किसी कार्य्यके सम्पादनकी 
बुद्धि नहीं है । पशु यह नहीं जानसकता, कि यह सृष्टि क्‍या है? में 
कौन हूँ ! कहांसे आया हू! और कहां जाना है ! ये जितनी बसु 
सामने रची हुईं दीख पडती हैं इनकी रचना किस प्रयोजनसे 
हुई है !। 
मुख्यतर अभिप्राय यही है, कि जिस बुदधिको सम्यगबुछ्ि 


६७०२ भ्रीमश्भगवद्दीवा [ ४४४३० ७ ] 
कि जल दस दल 83382 203. 
कहते हैं वह मूर्खोके पास नहीं हैती ।यों तो अपने पराये जाननेक्ी 
बुद्धि तो पशुभावमें भी है | गैया अपने बच्चेकों दूध पिलाती हैं अन्यको 
नहीं पिलाती । क्‍योंकि बुद्धि शब्दका अर्थ है “ दुष्यतेष्मयेति ? 
बुध धातुसे क्तिव प्रत्यय करेनेसे बुद्धि, शब्द बनता है जिसका भय 
यह है, कि जिसके छारे किसी तत्त्वको जाना जावे उसे बुद्धि कहते 
हैं। फिर निश्रयात्मिका जो अन्तःकरणकी दृत्ति उसे सी बुद्धि कहते हैं । 
अह्मवैव्त प्रकृतिखणडके २३ वें अध्यायमें लिखा है, कि “बुद्धिविवे- 
चनारुपा सा ज्ञानजननीति श्रुत्री ” यह बुद्धि विवेचनास्वरूप है 
अर्थात्‌ सब वस्तुओंके विवेकेक्नी करनेवाली है तथा ज्ञानकी माता है, 

ऐसा श्रुतिमें लेख है । 

यह बुद्धि गुणोके भेदसे सालिक, राजस ताघस तीन प्रकारकी 
है और इस बुिके पांच गुण हैं वे यों हैं-- “ इछानिष्टविपक्तिश्य 
व्यवताय: ससाधिता । संशय प्रतिपक्तिश्व बुद्छेः पैचगुणान 
विदु; ” ( मसहाभा मोक्षप० ) अथै--- १. इश्लभिष्टविपत्ति, 
२, व्यक्लाय, ३. समराधिता, ४. सलशय और ४५, प्रतिपत्ति। 

9. अब दृष्टानिष्टविपत्ति किसे कहते हैं सो सुनो ! ५ इ्टानिशार्ना 
वृत्तिविशेषाणां विपक्तिनाश:” अर्थात जिस समय इष्ट और अनिष्ट 
इन दोनोंकी विपत्ति हाजाबे अर्थात बुदि यह बिचारे करते-करते, कि 
इस काय्थेमें इतना अनिष्ट है और इतना इष्ट है इसलिये कहांतक 
करूं १ कहांतक न करूं ? ऐसे विचारते-विचारेते लय अर्थात निद्भाकीसी 
दशा हाजावे उसे दृष्टानिष्टविषत्ति केहते दूँ ।सो बुद्धिका प्रथम 
शुण है। 


शलो० ॥ १० ॥ तीमड्भगवद्गीता १७०४ 


५ कक तक जलन लक जल शिलीर मिल हे! 


९. व्यवसाय--- उत्साहको कहते हैं । जिससमय बुद्धि आनंद 
पूवक एक किप्ती विचारमें ल्लग जाबे | जैसे किसी विद्यार्थको अपनी 
परीक्षामें उत्तीश हेनेसे पुरस्कार ( पारितोषिक ) मिलजाता है तो उसकी 
बुद्धि आगेकी विद्या उणज्जन करनेमें पूर्ण प्रकार लगजाती है इसीको 
व्यवसाय कहते हैं। 

३. समाधिता- (चित्तस्थेय्यंघ) चित्तकी रिथिरता अथात्‌ वृत्ति- 
योकि निरोध हेजानेसे जब बुद्धि. इस जगन्मात्रके बन्द्ादिकोंको द्याग 
निश्चयकरके एकठोरमें रुककर स्थिर हेजाती है। उसे समाधिता कहते हैं 
जिस चित्तवृत्तिनिरोध भी कहते हैं। 

४. संशय- (कोटिद्ययस्पृक ज्ञानम ) जब दो कॉंटियोंमें बुद्धि 
लगजाती है, कि यह सत्य है, वा वह सल्य है, उसीको संशय कहते 
हैं । यह बुछिका चौथा गुण है। 


५. भतिपत्ति- ( प्रत्यक्षादिप्रमाणबृत्ति: ) अर्थात प्रलक्ष, 
अनुमान, आगमादि कई प्रकारके प्रमाणोंसे मिलकर बुद्धि: जब किसी 
विचारमें पूणरूपसे पडकर यथाथ तत्वको निकाललाती है तब उसे 
प्रतिपत्ति कहते हैं । 
सो भगवान कहते हैं, कि हे अज्जुन !एवम प्रकार जो विविध 
भांति बुडिका प्रकाश बुडिमानोंमें है जिसके छारा नाना प्रकारके यन्त्र, 
तन्‍्त्र तथा पंचभूतोंके डारा आश्रयमय बस्तुओंकी रचना होती रहती 
है सो बुद्धि मैं ही हू । ह 


१७०४ आमझ्वगपद्दीपां [ चथ्या ० ७ | 
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अब ड्तना कहनेके पश्चात्‌ भगव्मत्‌ कहते हैं, कि “तेजस्तेज- 
स्विनासहम ” तेजरिवयोंमें तेज में हीं हूं । पहले जो कह आये हैं 
कि “ तेजश्चारिम्त विभावसौ ” अप्निमें तेज मैं ही हुं सो उस तेज 
ओर इस तेजमें बहुत अन्तर है । उस तेजसे केवल प्रकाश मात्रका 
तातस्थ है और इस तेजसे बल, पुरुषार्थ और अए्ठता, घर्थात्‌ उदा- 
रतां, मधुरता, घीरता, .कान्ति, दीति इत्यादिसे तालस्थ है । अतएव 
तेजसियोंमें जो इतने तत्त्व कह्ेगये सब मैं ही हूँ। यदियमें नरहूँ तो 
तेजस्ियोंमे तनक भी एन पराक्रमोंका लेशमात्र न रहे । इसलिये सम 
तेजस्वी मुझहीमें पिरोये हुये हैं ॥१० ॥ 


अब भ्रगवन कहते हैं, कि हे अर्जुन | इनसे इतर भी 
मेरे अन्य वेभबोंको सुन--- 
ध_ू०-- वल्लस्वलवतासस्मि कामरायविवजितस | 
धर्मोडविरद्धे मूतेषु कामो5स्मि सरत्षम ! ॥ ११ 
परद॑च्छेद :-- [ है] भरतषेस | ( भरतकुलभूषण ! ) 
चलवताप्र ( सालिकवलयुक्तानाम्‌ ) कामरागविवर्जितम्‌ ( तृष्णा- 
रहितम्‌ ) वलम( सामथ्येम । ओज: ) [ तथा ] भूतेषु (म्राणिषु ) 
धर्मा:विरुद्ध: ( धर्मानुकूलः ) काम: ( जायापुत्रादि विषयापभिलाप; | 
कामदेव: ) अहस्‌, आरस््ति ॥ ११ ॥ 
.. पदार्थे:-- ६ भरतर्षभो ) हे भरेतकुलसें श्रेष्ठ अज्चुन ! 
( वलवताम ) वलवानोंका ( कांमशगविवजितम्त्‌ ) कामनासे 


जो०॥ ६११ श्रीमक्लावद्मता १७०५ 


और सर्व प्रकारकी आसक्तिप्ते वर्जित ( वलम, ) वल, सामथ्य, ओज 
तथा ( भूतेषु ) सब प्राणियोंमें ( घर्माउविरुछधः ) धरममस अविरुद् 
अर्थात्‌ धर्मानुकूल पुत्र पौत्रादिकी अभिलाषासे उचित कामदेव 
( अहमस्सि ) मैं ही हूँ ॥ ११ ॥ 


सावार्थ:--- अब भगवान कहते हैं, कि हे भरतकुलमें 
अठ अजुन ! | बल वलवतामस्मि कामरागविवर्जितम | 
कामरागसे विवजित जो वलबानोंमें बल एवं वीय्य है सो में ही हूं। 


यहां कामरागविवजित कहनेका तात्पय्य यह है, कि कामरागसे 
परिष्छुत और त्याज्य जो वीरोंमें शुरू वल है सो में ही हू! 
शेका--- यदि कामरागसे विवर्जित वलको भगवानने अपना 
विशेष रूप कहा तो कामरागसहित वल जो रावण, कंस, हिरणय- 
कश्यप, हिरंण्याक्ष इल्यादिके हैं वे क्‍या किसी दूसरेके वल हैं ? 
समाधान--- सामान्यरूपसे तो जितने प्रकारके वल हैं सब 
भगवानहीके रूप हैं ओर इनसे इतर भी काम, कोष, लोग, 
मोहादि सी सब भगवानहीके रूप हैं | पर इनसे उत्तम प्रकारसे काम 
लेना धस्में है और निकृष्ट प्रकारसे काम लेना अधम्म है | अर्थात 
चलबानको अपने वलसे निवैल्ञोंकी रक्षा करभी, घनवावकों अपने 
धनसे दरिद्रोंका पालन करना, गशहस्थोंको कामसे अपनी घम्तीप- 
त्नीमें पुत्॒का उत्पन्न करना, बुडिमानोंको अपने कोघसे अपने 
भृत्योंको, बच्चोंकी और अन्यायियोंको अशुद्द कम्मौसेबचाना इत्यादि। 
उत्तम प्रकारेसे कामलेना है और घस्मे है । पर इनके अतिकूल अपने 
२१४५ 
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वलसे ओर घनसे निवलोंको दुःखदेना तथा परख्ीमें गमन करना; 
कोीधसे परेयेकों मारेडालना, उनके घरोंमें आग लगाना इत्यादि 
इन तत्वोंको निकृष्ट प्रकारसे कामसे लाना हे ओर अधर्म्म है।. 
इसलिये इन राक्षसोंके बलकी गणना अधमंम कीजायगी शंका 
भतकरो | े । ह 

यचपि भगवान्‌ धम्स ओर अधस्स दोनोंके करते समय साक्षी 
रहते हैं पर घम्मे करनेवालोंको स्वर्गादिका सुख और अधघर्म्स कर 
वालोंकी नरेकादिका दुःख शदान किया करते हैं । इसलिये यहाँ 
विशेष रूप ओर सामान्य रूपका प्रयोग कियागया है ओर इसी दोषको 
बचानेके लिये सगवानको सी (कामरागविवर्जित ) वाक्यका प्रयोग करना 
पडा है। “ विद्या विवादाय घने मदाय शक्तिः प्रेयां परिषीड- 
नाय। खलस्प साधोविषरीवलेदत ज्ञानाय दानाय च सरचणाय ” 
अर्थात्‌ खलोंकी विद्या विवादके लिये, घन, मद॒के लिये ओरे शक्ति ' 
परायेके दुःख देनेके लिये हैं पर इसीके प्रतिकूल साथुओंकी विदा, 
धन ओर शक्ति ज्ञानके लिये, ज्ञनकेलिये और परायेकी रक्ता करनेके 
लिये हैं । ह 


अब वलकोी व्यापकता दिखेल्लायी जाती है जिससे यह बोध 
होजावेगां, कि किसके लिये क्‍या वल है। क्योंकि जिसके लिये 
जो शुद्ध वल है सो तो भगवान स्वयम ही हैं। 
& क्षत्रियाणां वल युद्ध व्यापारंश्य बल विशाम्‌ | 
सिज्ञावल मिक्ुकाणां शुद्रा्ण विप्रसेवतम्‌ ॥ 


शोक ॥ ११ | भीमड्वंद्ती.४ जहर 


हरेभंक्तिहेरेदास्य वैष्णवानां बल हरि: । 
हिसावल खलानां च तपस्या च तपस्विनाग्र || 
: चले वेशश्च वेश्यानां' योषितां यौवन बलस । 
सर्ता सत्य बल ज्ञेयं मिथ्या चेबापसतां सदा ॥ 
_विद्यावलं परिडतानां बाशिज्यं वशिजो वल्लं । 
शख्रव सकमे शीलानां गास्थीर्य्य साहस बलम्र ॥ 
:. चने वल॑ च धनिनाँ शुच्ीमां च विशेषत: | 
. चले विवेक: शान्तानां गुणिनां वलमेकता ।। 
- शुणो वललज्च जुणिनां चौराणां चौय्यसेव च | 
* विश्रवाक्यं च कापव्यमधम्मस्णिनां वलम | 
हिसा च हिंखजन्तूतां लतीनां पतिसेवनम । 
वरशापों सुराणां च शिष्याणां शुस्सेवनम ॥ 
वले घस्सों शहरथानां बह च धह्यचारिणास । 
यतीनां च सवाचारो न्यास: सम्म्यासिनां वलस || 
पाप दल पातकिनां सुभक्तानां हरिवेलम। 
चुण्थ वले एग्यवताम्‌ प्रजानां कृपतिवलम ॥| 
जले वर्लच शस्पानां सस्यानां व्‌ जले वल्लण्‌। 
' शाल्तिद्ल च सूपानां विधाणां च विशेषत; 5 ॥| 
पा ( अद्वोविव ० अध्या० ३५ ) 
इन शछोकोंका अर्थ स्पष्ट है । इन इलोकोर्मे जितने बल हैं 
सबोमें भगवान सामान्यरूपसे तो व्यापक हैं ही प्रर इनमें जो कामर | 
रागस विवजित बल है सो भगवांत कहते. हैं, कि विशेषरूपसे में ही है 


श्श्ण् - घीमद्भवबद्वीता | भृध्या० ७ . 


जहां में नहीं वहां बल ही नहीं । व्याप्रमें, हस्तीमें, तिमिंगल मछुलीमें, 
वायुमें, जलसें जो आश्रय्यजनक वल है सो सब मेरे समह्ठिरूप वलमें 
पिरोये हुए हैं तथा बलवान पुरुषोंम जो कामरागरहित सालिक बल 
व्यष्टिरूप है सो भी विशेषकर मैं ही हूं । 


अथ भगवान्‌ कहते हैं, कि [ धष्मोइविजडोे मूतेदु 
कामोषस्मि भरतर्षभ ! ] हे अज्षुन ! सब जीवोमि घम्मस अवि- 
उड़ अर्थात्‌ धर्म्मानुकूल जो काम सो मैं ही है । पर इसके घतिकूल 
धस्मसे विरुढ जो पररत्रीमें कामका सुख सो मैं नहीं हूं । 


शुका--- पहले तो मगवान्‌ अजुनके श्रति कहझाये हैं, कि 
“ जहि शुई महावाहो | कोमरूप दुरासदम्‌ ” अर्थात हे महापरा- 
कमी घजुन [ तू कामरूपशन्रुको जो अत्यन्त दुनिवाय है त्याग कर! 
और अब कहते हैं, कि “ क्लाम्न? मैं ही हूं तो ऐसा कब होसकता 
है १ कि उनको त्याग दियाजावे । 

लम्ाधघान--- काम, कोध, लोभ, मोह और अहंकार ये पांचों, 
आशियोंके साथ-साथ उतन्न देते हैं। क्‍योंकि पांच सूतोंसे इन पांचोंकी 
उत्त्ति है । जैसे पृथ्वीसे मोह, जलसे काम, भब्निसे क्रोध, वायुसे 
लोभ ओरे आकाशसे अहंकारकी उलत्ति है | सो ये पांचों तत्व 
शरीरके साथ-साथ हैं। ये शरीरसे विल्नग नहीं हेसकते । क्योंकि ये 
पांचों तत्व तो शरीरके ही कारण हैं । इसलिये इनके विलग करनेसे तो 
ससारमें प्राणियोंकी स्थिति ही नहीं हेसकती । फिर जब ये साथ हैं तो 
इनसे उत्पन्न काम, क्रोधादि पांचों विकार सी शरीरसे विलगं नहीं : 


श्लो० ॥ १६१॥ शौमद्भगवद्गीता .' १७०४६, 
जासकते | इनका निवास तो शरीरमें ऐसे हे जैसे नीलमें नीलतां, 
जलमें शीतलता, अग्निमें भ्रुणता, तैलमें रिनिग्घता । इसी कारंण- 
शरीरसे इनका छूटना नहीं हासकता। यदि ये एकबारगी शरीरंसे- 
छुटजाते तो तह्मांदि देवोंकी कदापि क्रोध ओर कामका घब्बा नहीं 
लगता सो शास्त्र पुराणोंके देखनेसे ऐसा बोध होता हे, कि पू्वके भी 
बडे-बडे साधु महात्मा इन पांचोंको एक बारगी अपनेसे बिलग न करसके | 
इनके फनन्‍्दे पडकर बारं-बार लज्जित हुए | इस कारण शरीरेसे इनका 
छूटना दुस्तर देखपडता है | पर इनके दो भाग हैं- सात्विक और 
राजस इनमें जितना सालिक अश हे वह ग्रहण करने योग्य है। देवी 
सम्पदा वालोंका स्वभाव है, कि वे इनके केवल सात्विक-अशको ग्रहण 
करते हैं । और जो आसुरी सम्पदावाले हैं बे इनके राजस-भागको ग्रहण 
करते हैं। जैसे कामका-सात्विक भाग भर्थात्‌ जिससे सृष्टिकी बृद्धि हेवे 
केवल अपनी घसमेपत्नीको सन्तुष्ट करतेहुए कांम-सुखसे कोई तात्पये 
न रखकर धर्मानुकूल सन्‍्तानको उत्पन्न करना शुद्ध ओर निमल तथा 
सात्विक-भाववालोंका काम है ।इसलिये ऐसे कामका स्वरूप भगवान 
कहते हैं कि में ही हू | यहां शका मत करो ! 

मुख्य ताप यह है, कि वायु यद्यपि स्रयं॑ गन्ध रहित है 
तथापि व्यवहार नासिका इन्द्रियकी अपेक्षा सुगन्धित वस्तुओंसे 
मिलकर सुगन्धित ओर दुर्गन्धित वस्तुओंसे मिलकर दुगन्धित हाजाती 
है पर वह स्वयम्र दुगेन्ध वा सुगन्धका रूप नहीं है । इसकी हानि 
वा लाभ नासिकेन्द्रिससे होता है। इसी प्रकार सगवानकां रूप. 
घर वा अध्मसे मिश्रित नहीं है । स्वच्छ भोर निमल है | पर भाणियों , 





(७१० श्रीमकपक्वीता. , [ अंध्ये। ० ' 


की अपेक्षा धर्मानुकूल सुखदायी है और घमके प्रतिकूल दुखदायी है , 
जहां जहां भगवानने अपना विभव दिखलाया'-हे तहां-तंहां इसी प्रकार 
जानना ॥ ११ ॥ 


न 


अब भगवान सवे प्रकारके सालिक, राजस ओर तामस तत्त्वोंको, 
अपनेसे उत्पन्न बताते हुए कहते हैं-- 


यु०- ये चैव सात्विका भावा शजसास्तामसाश् ये। 
मत्त एवेति तानू बिह्धि मत्वहँ तेषु ते मणि ॥ १६ ४ 


पृदच्छेद;--- ये, च, एव, सालिकाः ( सल्वोद्यूता; ) भावा; 
( स्वकमंवशाज्जायमानाः पदार्था; धमज्ञानवैरस्यांदय; चित्तपरिणामाः- 
शसदमादयों वा ) [ तथा] ये, च, रेजलाः ( रजजउद्यूताः पदार्थों; - 
लोमभहषेदर्पादय: ) ताससा; ( तसस उद्भूता: निद्रालस्थादयरतथा शोक- 
सोहादय; ) [ भावा: ] ताध ( सर्वान् ) सच; (मन्‍्महेश्वरादुतपन्ना; ). 
एवं ( निश्रयेन ) इति ( अनेन प्रकारेण ) विद्धि € जानीहि ). 
तेषु ( तदधीनेषु ) अहम ( बासुदेवः ) न (नव) आर्स | किस्तु | : 
ते ( त्रिगुणात्मका; पदार्थों; ) तु, भय ( मद्घीनतायाण । सचा- 
स्फूर्तिकत्वे ) [ वतेन्ते | ॥ १२॥ ह 

पृदाथ:-- ( ये, च, एवं ) जो कुछ भी निश्चय करकें 
( सालिका; ) सलगुणसे उत्न्न ( आावाः ) पदार्थ धर्म, ज्ञान, वैरा- 
यगदि हैं तथा ( ये, च, ) जो कुछ भी ( राजला; ) रजोगुणसे 
उत्पन्न लोभ, हे, दर्पादि हैं तथा जो कुछ भी (लामसाः ) तमीगुणसे 


स०॥ ११॥। भीवड्रगव॑धीवा 22 १७६११ 





उतन्न निद्रा, आालस्य, शोक, मोहादि हैं ( दाम) तिन सबोंको (सन्त, 
एव ) झुकसे निश्चय करके उर्प्न हैं (इति ) ऐसा € विह्धि ) 
जान | किन्तु ( तेघु ) तिनके अधीन ( अहम, ने ) में नहीं हूं पर 
(ते, तु) वे तो ( प्षण्षि .) सेरे अधीन हैं ॥१२ ॥ 


भावाधे;-+- अब भगवान अपनी बिशेष शक्तियोंको कहते- 
कहते विचार करने लगे, कि यदि मैं अपने सब गुणोंको विलग- 
विल्लग कहना आरंभ करूं तो इतने थोंडे समयमें जब, कि युद्ध! उप- 
स्थित है मेरे सब गुणोंका वर्शव नहीं हेसकता । जिन मेरे शर्णोको 
बेद कहते-कहते नेति-मेति कहने लग पडा, जिन मेरे गुणोंके कह- 
ज्षेमं शेष, महेश, गणेश्न, शारदा इत्यादि मूक हैं | तिन गुणोंका कथन 
इस समय रथपर कैसे हेसकता है। यदि मैं उनके कहनेमें समय भी 
हू च्णमात्रम कहसकता हूँ. पर अजुनको इतनी धारणा-शक्ति नहीं 
है, कि इन मेरे अ्रनन्तगुणोंको इतने अल्प समयमें धारण करसके 
ओर स्मरण रखसके । पर में इससे प्रतिज्ञा करचुका हूँ, कि “अझ्स- 
शूरस समझ मां यथा जास्यसि तच्छुणु ” ( हछो० १ ) शर्थात्‌ 
निस्सन्‍्देह जिस घकार तू मेरे समग्र स्वरूपको जान जावेगा सो सुत्र | 
तथा यह भी मैं कहचुका हूं, कि “ यउज्ञालरा नेह भुयोग््यज्ज्ञा- 
तव्यसवशिष्यते ” ( 'छो० २ ) 

अथ--- मैं तुकसे उन सब विषयोंको कहगा जिनके जाननेसे 
फिर किसी प्रकारकी कोई बात जाननेको शेष नहीं रहजावेगी ।इस- 
लिये भगवान्‌ विचार. कररेहे हैं, कि ऐसा यत्न करना चाहिये जिससे: . 


१७१२ श्रीमद्भगवद्षीता [ घध्या ० ७ 


यह सब कुछ जान जावे और जाननेमें समय भी थोडा लगे | 
ऐसे विचार भगवान्‌ थरजुनके प्रति कहते हैं, कि [येचेव सात्तिका 

यावा राजसास्तामसाश्च ये |] इस निःसार संसारमें सत्तगुणसे 
रजोगुणसे भोर तमोगुणसे जितने पदार्योकी उत्पत्ति है भर्थात जितने 
भी रथूल सूक्ष्म पदाथ हैं इनही तीनों गुणोंसे उतन्न हैं । 


( भावा; ) शब्दका अथ “ सवतीति सावः ” है घर्थात्‌ जो कुछ 
उत्न्न हुआ उसे भाव कहते हैं| ये स्थूत्न वा सृक्षमके भेदसे अन- 
गिनत हैं । जैसे मनुष्य, पशु, पत्ती, पवेत नद, सूर्य, चन्द्रादि ये 
सबके सब भाव ( पदार्थ) हैं स्थूल हैं भर साकार हैं जिनको नेत्नोंति 
देख सकते हैं । * 


इसी प्रकार मन, बुद्धि, हष, शोक, काम, क्रोधादि सृक्त्म और निरा- 
कार हैँ जिनको नेत्रोसे नहीं देखसकते ये ही दो मरकारके स्थूल 
ओर सूक्तम भाव कहे जाते हैं औरे त्रिगुणात्मक कहेजाते हैं। क्योंकि 
४ त्ह्याश्रया या साया सा त्रिघा ” बअह्के ग्राश्रय जो 
साया हैं सो तीन अकारकी है श्रर्थात्‌ सत्य, रज, तमोगुणा- 
त्मिका हैं। इसी दुजया मायाने सगवतुकी शाज्ञा पाकर सष्टिकी 
रचना की है । 

हस तत्वको तल्बोध अन्थम यों लिखा है, कि “ ब्रह्माश्रया- 
सत्त्तरजस्तसोशुणात्मिका माया अस्ति ? माया उस बह्मके आश्रय 
त्रिगुणमयी एवं त्रिगुणात्मिका है। “तत आकाश: संभूत: ” तिससे 
आकार उतन्न हुआ । “ आकाशाडायुः - वाबोस्तेज: तेजल आप: 


छौण्॥ (9॥ . भीमद्रगवद्रीता १७१६ 


अ ॥ जज रत अलिजक नमकीन बी अमल मन ले हर ली िन बदल 
अद्भ्य; एथिवी ” आकाशसे वायु, वायुसे भ्रश्नि, अंभिसे जल और 
जलसे एथिवीकी उत्पत्ति हुई। 

अब इन पंचसूर्तोम कोन-कोनसी वस्तु इन तीनों गुण्णोद्यरा 
बनती हैं सो दिखलायी जाती हैं । सबसे पहले इनमें प्रथम पंचमूतोंकि 
सास्विकगुणकी रचना कहते हैं-- 
/ एतेषां पंचतत्वानां भष्येआकाशस्य सास्विकाशाच्छो 
बेन्द्रियं संतुतम । बायो: सालिकांशात खगिनदिर्य सम्मूलस। 
अपने: सालिकांशाव्वज्रिन्द्रियं सक्ृुतम्‌ । जलस्य सालि- 
कांशाइसनेन्द्रियं लंभूतत । एथिव्या: सालिकांशाइबाशेन्हिय॑ 
संभुतम्‌ । धतेषां पंचतत्त्वानां समध्िसात्विकोशाब्मनोबुछुअ- 
हंकारचित्तान्त:करणानि संभ्षतानि |? (तल्लबोध सु० ३० ) 
श्थ- (१) इन पांचों तलोंमेस आकाशके साल्विकांशस € श्रोत्रे- 
.निद्रिय ) कानकी उत्पत्ति हुई । ै 
(२ ) वायुके सालिकांशसे त्वचा उत्पन्न हुईं। 
(३ ) अग्निके सालिक अशसे ( चक्करिन्द्रिय ) नेत्र उत्पन्न 

'हुआ। ही 

(४ ) जलके सालिक अंशसे ( रसनेन्द्रिय ) जिहाकी उत्मत्ति 
हुई। 
(४ ) एथिवीके सालिक अंशसे € घ्ाणेन्द्रिय ) नासिका 


उतचहुई । 
४१७ 


१०७१४ : आमद्भगवद्गीता [ भ्रष्या० ७ | 


पूर्वोक्त इन पांचों तत्त्वोंके एकत्र हानेसे जो तत््वोंकी संमष्टि 
हागयी तिसके सालिकांशसे मन, बुडि, अहंकार तथा चित ये चारों 
अन्तःकरण उत्पन्न हुए ) 


अब इन्हीं तत््वोंके राजस अशकी मीमांसा कीजाती हे--- 


४ छतेयां पंचतत्वानां सध्ये आकाशरथ राजसांशाहा 
'गिन्द्रिय संभुतप््‌ । वायो शजसांशाइघाणोेन्द्रियं संभ्षुतस | वहझे 
राजसांशायादेन्द्रियं संभूतत । जलस्य राजसांशाहुपंस्थेन्दिय 
लमूतम्‌ । एथिव्या राजसांशाइशुदेन्दियं सल्मृतस | एेषां 
सम्मष्टिराजजांशार्सचप्राणाः संयूत्ता।। ? ( तत्ववोध सूत्र ३२ ) 

आअथ--... इन पांचों तत्त्वोंसेंस आकाशके राजस अंशसे वागिन्द्रिय 
( जिहा ) वायुके राजस अंशसे घाणेन्द्रिय ( नासिका ) और 
वहनी ( अग्नि ) के राजस अंशसे पादेन्द्रिय ( दोनो पांव ) जलके 
राजस अशसे उपस्थेन्द्रिय ( लिग ) उत्पन्न हुए । प्रथिवीके राजस 
अशसे गुदा उत्पन्न हुईं । फिर इन पांचों तत्वोंके समष्टि-राजस 
अशसे पांचों प्राण उत्पन्न हुए | 

“एतेर्षों पंचतलानां तामसांशात्‌ पंचीकृरतानि पंचभूतानि 
भवन्ति ?। ( तलत्व० सूत्र ३३ ) 

फिर इनही पांचों तत्वोंके तामस अंशसे (पंचीकृत ) पांच भूतोंकी 
उत्पत्ति हाती है । 
एवम्प्रकार सबोंको एक संग मिलानेसे सब २४ तत्व 
कक कक 


छो० ॥ ११॥ श्रीमद्गवह्ीता १्७१घ 
मर आल शमी अ रन तक नी नी नल शक दीप कि गत जन ली बमिड पलक नरक 
५ श्ञानेन्द्रिय, ४ अन्तःकरण, ४ कर्मेन्द्रिय, ४ प्राण और 
५ पंचभूत ५+४--४५+४+४५८२४ 
पेचीकरण क्या है १ सो खछो० ८ में दिखायाजाचुका है । 
४ एतेभ्यः पंचीकृतपंचमहाभूतेन्यः स्थूलशरीरं भवति ? 
( ततल्व० सूत्र ३४ ) 


“४ स्थूलशरीराभिमानीजीवनामकबहाप्तिबिस्ब॑ सृवति ! 
स्‌ एवं जीव: प्रक्ृत्या: स्वस्मात्‌ इश्र॑भिन्नलेन जानाति | 
अविद्योपाधि:सन्तात्मा जीव इत्युच्यते ? ( तत्व० सूत्र ३४५ ) 

अथ- इन ही पंचभूतोंके पंचीकरणसे रथूल देह उतपन्‍न देती है 
इसी स्थूल-शरीरका अभिमानी ( अपना समकनेवाला ) जीव 
तामसकरके वह्मका स्वयं प्रतिविम्ब है सो यह अपने स्वभावकेः 
अनुसार अपनेको इश्वरसे भिन्‍न जानता है। केवल अविद्याकी उपाः 
घिस यह आत्मा जीव कहाजाता है पर स्थूल शरीरका अभिमान 
छूट जानेपर फिर यह जीव नहीं कहाजाता वरू निर्मल शुद्ध चेतन 
आत्मा हीं रहजाता है । 


इतना कहनेका सुख्य तात्पय्ये यह है, कि सम्पूर्ण जगत बल्य- 
लोकसे पाताल पय्वन्त त्रिगुणात्मक है। जितने पदार्थ इन पंचभूतोंसे 
उत्पन्न हैं सबमें तीनों गुणोंमेंसे किसी एक मुणकी प्रधानतां रहती 
है| जैसे विष्णुमें सगुणकी प्रधानता, बद्या्मे रजोगुणकी ओर 
शिवम तमोगुणकी प्रधानता है। इसी प्रकार यद्यपि मत्येक् पवार 
-जड हों वा चैतन्य, तीनों गुणोंसे मिलकर बने हैं तथापि एक-एकमें 


१७१६ * ओमह्रगवद्रीता [ध्रष्या० ७ | 
एक २ गुणकी प्रधानता है फिर जिसमें जिस गुणकी प्रधानता है वह 
बेसा ही गुणवाल्ाा कहाजाता है | जेसे गेया सलगुणी कही जाती दे 
ओर व्याप्र र्जोशुणी कहाजाता है तथा सप (अजगर ) तमोशुणी कहा 
जाता है। इसी प्रकार अश्डज, ऊष्मज, पिणडज और रस्थाघर इन 
चारों खानिके- जीवोंम विगुणात्मक जीव हैं। देवता, गब्धवे, किन्मर, 
नाग, मनुष्य, पशु, पक्की, कीट, पतंगादि सब घाणियेंति इनही तीन 
गुण वाले मिलेंगे । जिनमें एक गुझकी प्रधानता रेहेगी शेष दोनों 
शुण मोणरूपसे रहेंगे | इसी प्रकार जड-पदा्थोर्म जैसे नंद, नदी, 
वन, पवेत, खरे, चांदी, हीश, लाल, पन्‍ना, पिरोजा इत्यादि तथा 
नाना प्रकारके काछ, लोहे इत्यादि रुबोंमे तिशुणात्मक रचना है । 
थोडा विचार करनेसे समझकर आजाता है, कि कौन पदाथे किस 
गुणवांला है ?। 
ये तो स्थूल रचनाके अंग दिखलायेगये पर अब सूक्ष्म 
रचनायें भी त्रिगुणात्कक ही हैं सो दिखलायी जाती हैं। अर्थात्‌ 
सुझ्ष्म पदा्थोर्में भी इनही गुणोंका संयोग है। जैसे घम्म, ज्ञान, वैराग्य, 
शस, दम इत्यादि सालिक-चित्तके परिणाम हैं। अर्थात्‌ जिम्त प्राणीकी 
प्रकृतिम सालिक अंश अधिक है उससे ये शुभ-अंग अवश्य होंगे। 
इसी मकार जिस प्राणीकी प्रकृतिस रेजोगुश प्रधान है उसमें लोस, 
हफे, दप, शम, कोघ इत्यादिकी विशेषता अवश्यहोगी । फिर जो 
प्राणी तामसी प्रकृतिवाला है उसमे निद्रा, भाह्मस्य तथा शोक, 
मोह इत्यादि तामसी गुणोंका अभिनिवेश अवश्य हागा। . 
मुख्य अभिप्राय यह हे, कि भगवत्‌क़ी जो प्रा अपराः प्रकृति 


जैक ॥ ११२ ॥ श्रीमद्भमवद्गीता १७१७ 





ओर हैं वे दोनों प्रकृतियां त्रिगुणात्मक हैं | इसलिये सारा बह्माण्ड ही 
त्रिगुणात्तक सिड हुआ । 


अब भगवान्‌ कहते हैं, के जितने स्थूल, सुक्षम, जड, चेतन, 
पदाथे हैं तीनों गुणवाले हैं [ मत्त एवंति तानू विद्धि नत्वहें 
तेषु ते शथि ] हेपाथे ! इन सबोंको सुकसे उत्पन्न जान । ये सब 
मुझकहीसे उत्तन्न होते हैं ओर फिर मुभहीमें लय हेजाते हैं पर में 
उनके अधीन नहीं हूं वे मेरे अधीन हैं । 


प्रमाण श्रुतिः--- “<* तदेतत्स॒त्य यथा सुदीशायावकारिस्फु- 
लिगाः सहलशः प्रभवन्ते सरूपाः | तथाक्षसद्िविधाः सोम्य भावाः 
प्रजायम्ते तत्र चेवापियन्ति” (छि० झुएडक २ खण्ड १ श्रुति; १) 
अथ-- यह सत्य है; कि जैसे जलती हुईं आगसे सहस्ों चिनगा- 
रियोंके रूप उलजन्न होते हैं इसी प्रकार हे सोम्य ! (शिष्य | ) उस अक्तरे 
( अविनाशी ) वहासे भांति २ के ( भावा; ) पदाथ उसन्न होते हैं 
और फिर उसीमें लय होाजाते हें । 
इस श्रतिसे भी सिद्ध हाता है, कि भगवान स्वयम इन त्रिशु- 
णात्मक पदार्थोका अर्थाव संपूर्ण रृष्टिका कारेण है। इसी निमित्त 
आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र अपने मुखसरोजके वचन रूप मधुर 
अमृत रसको टपकाते हुए कहते हैं, कि है पाथ | ये सब त्रिगुणा- 
त्मक पदार्थ जो अह्मलोकसे पाताल पय्थेन्‍्त फेले हुए हैँ मुझमें 
पिरेये हुए जान ! पर इसके साथ तू यह भी जानले, कि “ नत्वहं- 
तेषु ते सयि ” में उनके अधीन नहीं हूँ किन्तु वे सब मेरे अधीन हैं। 


१७१८ :... ओीम॑झगंपद्रीती - [धरध्यो० ] 





अर्थात बह्मादि देव सी मेरे अधीन हैं में उनके अघीन नहीं । अथवा सीधे 
यों अर्थ करलो, कि में समग्र उनमें नहीं |परवेसम्र मुझमें है अर्थात्‌ में 
व्यापक हूँ और ये व्याप्य हैं, में मोक्ता हूं ओर ये सरोज्य हैं अर्थात 
इन सबोंका मैं मोगने वाला हूँ। जैसे राजा अपने राज्यका भोगने 
वाला होता है और राज्य सोज्य अर्थात्‌ € भोगनेका पदार्थ ) कहलाता 
है ऐसेही मैं हू । जिस समय मैं जिनपर जो आज्ञा करूं वे मेरी 
आज्ञाके म्तिपालनमें क्षणमात्रका भी विलस्व॒ न करेंगे । क्योंकि वें 
मेरे अधीन हैं पर में उनके अधीन नहीं हूँ । 

लीलापुरुषोत्तम भगवानके इस वचनको श्रुति भी प्रति पादन 
करती है। श्रुतिः- “ मीषा5स्माद्वातः पवते। भीषोदेति सूस्य:। सीषा- 
स्माद्रिनिश्वन्द्श्च। झत्दुर्धावति पैचम इति ” ( तैत्ति० बल्मानन्द- 
व॒ल्ली अनुवाक ८) 

अथ--- इस पूर्ण परवह्म सब्चिदानन्द अनन्दकन्द श्री कृष्णु- 
व्वन्द्रके मयसे हवा वहती है, सूथ उदय होता हैं। इसीके भयसे आग 
तपती है, चन्द्रमा शीतल किरणोंसे संसारको सुखी करता है ओर 
हसीके सयसे पांचवीं जो झुत्यु सो जीवोंके प्रति घावती है | 

फिर अभी जो कहागया, कि वही आनन्‍्दकन्द भोक्ता है ओर 
उसकी सारी प्रकृति भोज्य है इसको भी श्रुतियां निरूपण करेती हैं- 


श्रु०- तस्मादओोक्ता एस्को भोज्या पकूतिस्तस्थो सुक्ते इति 
प्रकृतिमन्न जिशणमेद्परिणामलान्महदादय विशेषान्त लिगबू ” 


छो० ॥ १२॥ ओमद्भगवद्गीता १७१६ 





( मैच्युफपनिषद्‌ प्रपा० ६ श्रुति १० के अन्तर्गत देखो ) 
गअथ- यह कारण-पुरुष तो भोक्ता है ओर प्रकृति भोब्य हे 
अर्थात्‌ भोगनेके योग्य है | सो यह पुरुष तिस प्रकृतिमें व्यापक और 
उसे अपने अधीन रखकर मोगता है । अर्थात उससे अपनी आज्ञाका 
अतिपालन कराता है । सो प्रकृति अन्नरूप सत्व, रज, तम तीन प्रकार 
से परिणाम पाकर तिस पुरुषकी आज्ञासे सृष्टिके वार्योका सम्पादन 
करता है । जिस प्रकृतिकी आदियें महत्तत्व है जो ज्ञान और क्रिया 
दोनों शक्तियोंसे संमूछित हाकर अर्थात्‌ इन दोनों शक्तियोंके छारा 
पूर्ण हाकर इस श्रकृतिमें आदिसे ही प्रवेश कियेहुए हे इस कारण 
इस प्रकृतिको सहदादिके नामसे पुकारते हैं । फिर कैसी है ? कि 
( विशेषान्तः है ) एथिवी इत्यादि महामृतके लक्षुणोंसे युक्त हाना ही 
जिसका अन्त है इसलिये +विशेषान्त कहीजाती है । 
. प्रमाण--- तब्सात्राग्यविशेषारतेम्यों भुतानि पंचपचभ्य: । 
एते स्थृता विशेषा: शान्ता घोराश्च धूढाश्च ॥ 
( सांख्यकारिका ) 
फिर वह महत्व केसा है ? कि ( लिंगम ) जिसके हारा 
चेतनका सहूब जानाजाता है अर्थात इस प्रकृतिके भोज्य हेनेसे 
भोक्ताकी ढूंढ होती है । 





-- विशेषास्त+-. विकारशब्दक्ाच्या प्थिव्यादिमहाभृततत्षण | 
» लिंगम-- शिग्यते क्ायते चेतनसद्भावोश्नेनेति। 


७१६१० ... श्रीम्रगवद्गीती .. घश्रध्या० ७ ] 





मुख्य तात्पय श्रुतिके कहनेका यह है, कि प्रकृति छारा घीरे 


घीर चेतनकी ओर दृष्टि जाती है ओर ऐसा बोध होता है, कि इस 
नियमके चलानेवाला कोई एक महापुरुष है ) 


इसी तात्ययकोी भगवानने अज़ुनसे कहदिया, कि “ लस्व॒हं 
तेषु ते मयथि ” में उनके अधीन नहीं वे मेरे अघीन हैं ॥ १२॥ 


इतना सुन अजुनने पूछा- भगवन | ये जो त्रिगुणात्मक प्रकृति 
से उत्पन्न संसार है सो आपके अधीन है फिर उसके निवास करमे- 
वाले आपको क्‍यों नहीं जानते । आपके स्वरूपसे विम्युख क्‍यों रहते 
हैं ) सो कृपा कर कहे 


इतना सुन भगवान बोले- 


२७ ९ 


म्‌००-- त्रिभिशुशसयेश्विरेमि: सर्वलिदं जगत । 
समाहित वासिजानाति मसासेध्य; परमण्यथम ॥ 
॥ १४३ 


पृदच्छेद:- एपिः ( पृवोक्तेः ) ड्लिलिः (तिविधेः ) शुश- 
सेय: ( सत्वरजस्तमोगुणविकारे: रागह्रेषमोहादि प्रकौरें; ) भावेः 
( पदार्थ: ) इृदसे, सब, जगव्‌ ( चरेचरं प्राशिजातम ) मोहितमस्‌ 
( विवेकाच्छादक सोह स्रापितम्‌ ) [ सत ] एस्य: ( यथोक्तेम्यो 
गुणेम्य; ) परे ( असंस्पृष्टय । अत्यन्तविलक्षणम । व्यतिरिक्तस ) 
अव्ययस्‌ ( व्ययरहितम । जन्मादि सर्वभावविकावजितम ) साम 
( वासुदेवस्ू ) न, अभिजानाति ( नवेत्ति)॥ ११॥ 


छो०॥ ६६१५ शीमड्रगवद्ीती १७२१ 
3 हल अमल हमला रत बल कक व कट नमन लक कल कक कह 
पएदाथ:- (एलथिः ) पूवम कथन कियेहुए ( ज्िञ्लिः ) 
तीनों भकारके ( गुणसंयेः ) सल, रज भौर तमोगुणके विकार भरें- 
हुए ( झावेः ) पदार्थात्ते (इस ) यह ( सर्व, जबत ) सम्पूर्ण जगत 
( झोहितस ) मोहमें पडाहुआ है अथोत ज्ञानसे रहित द्वाकर मोहित 
हेगया है इसलिये (एल्यः ) इनसे परे ( अव्ययम्‌ ) सर्व 
प्रक़ारके जन्मादि विकारोंसे रहित ( मास्‌ ) मुझ परमेश्वरको ( मालि- 
जानते ) नहीं जानता है॥ १३ ॥ 
भावाथ:- अर्जुनने जो यह प्रश्न किया, कि हे भगवन | 
आप ऐसे शुद्ध, निमल, निविकारके साथ यह जगत तद्गप ही है तो 
क्या कारण है! कि इसका संसारित् अर्थात्‌ संसति-दुःख नहीं मिटता 
ओर इसमें -रहनेवाले प्राणी आपको नहीं जानते १ इस प्रश्नका 
उत्तर देतेहुए भगवान श्री कृष्णचन्द्र कहते हैं, कि [ त्रिभिशेश- 
मयभाविरेमि: सर्वभिद जगत्‌ | मोहितस्‌ ] पहले जो में 
तुझसे त्रिगुशात्मक पदाथोका वरशन कर आया हूँ कि मेरी माया तीन 
गुण वाली है उनहीं मायामय त्रिगुणात्मक पदा्थोसे यह सारा जगत्‌ मोहित 
हारहा है अर्थात मेरी दुर्जया. मायाने इन पदार्थों ऐसा आकर्षण 
रखदिया- है गयोर ऐसे चिकने चुलबुले सुहावने बनाये हैं, 


जिनके देखनेसे यह संपूण जगत मोहित हारहा है अर्थात्‌ विवेकका 
स्वरूप जिनसे आच्छादित हारहां है बडे-बडे विवेकी; ऋषि, महर्षि 


देव ओर गन्धघवे सब जिसकी शोभा देख मोहित हा अपने यथार्थ 

स्वरूपको भूल रहे हैं जेसे मद्यपी मद्य पीकर अपनी मर्य्यादा 

इत्यादिको भूल पागलके सदृश विचित्र चेष्टा करने लगजाता है, उसे 
ठप] 


श्छ्चर शोममऊ्रणपद्दों [ छाथ्याय ७ ] 
हक मम मकर कि हे हब आते 2 अर वन लीन मा मरी मजा मल 
किसी प्रकारकी ह्ज्जा नहीं रहती । मग्न होकर लोगोंके बीच 
नाचने, कूदने और गाने लगजाता है तथा किसी खड्डेम मिर्कर अचत 
हाजाता है । इसी प्रकार इन त्रिगुणात्मक पद्ार्थकों देख यह 
सारा जगत्‌ मोहित हो पागल डीरहा हे ) जिसको देखो वही अपने २ 
सैसति-ध्यानमे मस्न मुँह बनाये इधर उधर चलरेहा हैं। देखो ! मेरी मायाने 
यह जो एक ख्री बनायी है जिसका लावणय ऐसा मोहँमें डालने वाला दुःख- 
दायी है, कि जो कोई इसके फन्‍्दे पडता है पागल हाजाता है| दिन रात 
सब घपनी सर्य्यादा, सब्जनता, समान, बडाई इत्यादि लाग निर्लज्ज 
हेजाता है । जैसे नदीके तटपर जो लतायें लगी रहती हैं उचको नदीकी 
धारा खैंच लेजाती है ऐसे प्राणीके चित्तको ये मेरे त्िगुणात्मक पदार्थ 
खैचलेते हैं । यदि शैका हे, कि इन प्राणियोंको पागल क्यों कहते 
हे। और मोहित क्यों कहते हो ? तो पागल कहनेका -कारण यह है, 
कि प्राणी इन त्रिमुणात्मक पदा्थाका परिणाम सुखदायी समझकर 
उनकी ओर दौडता है पर सुख नहीं पाता । जैसे सुगतृष्णाको देख 
संग और दीपकको देख पतंग दौडते है। इसी प्रकार वडे-बडे 
विहान भी इन बिगुणात्मक विषयोंकी ओर दोडते हैं। पर जब 
इनके समीप पहुँचते हैं इनमें लिपट अन्तमें वे अल्नन्त दुःख पाते हैं। 
जैसे किसी अत्यन्त गहरी खाईका मुंह हरे-हरे तण और पान फूलोंसे 
ढका रहता है. पर जब मृगा उसके खानेको उसपर कूवपडता है तो 
वह उस ख़ड़डेमें गिरकर अत्यन्त दुःख पाता हैं । इसी प्रकार यद्यपि ये 
सम्पदारूप पदाथ सब क्ेशदायक हैं इनमें रंचक मात्र भी सुख नहीं है 
तथापि इसी प्रकार माणी ख्रींके सुन्दर कचरूपी सुहावनी वेली और 


श्लो०॥ ६४ ॥ श्रीमद्भगवत्तिता | १७६१ 





नेत्र लासिका रूप फूल पानको देख दोडपडता है पर इनके समीप हेनेसे 
सदाकेलिये दुःख पाता है तथापि इन्हें छोडता नहीं इसीको मोहित 
होना कहते हैं । 

अब भगवान कहते हैं, कि ये सब जींव एवम्श्रकार मोहित 
होकर ॒[ नाभिजानाति सामेध्ये: परमव्यप्त्‌ | मुकको इन 
पदार्थीसे परे तथा जन्मादि विकारोंसे रहित नहीं जानते हैं गर्थातत 
अज्ञानताके कारण मोहित होरहे हैं ॥| १३ ॥ 

इतना सुन अजजैनने पूछा सगवन [ ये जो आपकी माया है: 
सो दुर्जया क्‍यों? इसके तरनेका और कोई विशेष उपाय है वा.नहीं ९ 
सो कृपाकरे कहो | इतना सुन भगवान बोले- 


मु०-+- देवी हेषागुशमयी मम साथा दुरत्यया । 
सामिव थे प्रपद्यन्ते सायामेतां तरम्ति ते ॥१४७॥ 
पृद॒च्छेद :--- संस ( मायाविनः। परमेश्वरस्य ) एणा (यथोक्ता ) 
' शुणशझथयी ( सत्वरजस्तमोगुणत्रयविकारात्मिका ) देवी ( माहेश्वरी । 
अलौकिकी । अत्यज्ञता ) माया ( मकृतिः ) हि ( निश्चयेत ) 
दुस्‍्तय्या ( दुःखेनापतिकमर्ण यस्या: ) ये मरा ( से 
सूतस्थम्‌ । संगवस्तम । वासुदेवम ) प्रपश्चन्ते ( सर्वात्मिना अपना 
भवन्ति । विषयीकुवैन्ति वा ) ते ( समोपासका; ) एवं ( निश्चः 
येव ) एताम्‌ ( सर्वभृतचित्तमोहिनीम ) साभाम, तरन्ति 
€ अतिक्रामन्ति ) ॥ १४ ॥# 
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आर्थात्‌ प्रकृतिको माया जानो! ओर माया फेलोनेवालेको महेश्वर अर्थात्‌ 
पुरुष जानो | यह माया मेरी क्यों है १ सो कहते हैं । 


प्रथम तो यह जानना चाहिये, कि माया किसे कहते हैं ? मायाका 
क्या खरूप है ? तब इसके पश्चात देवी शब्द उसी मायाके साथ लगा 
कर दिखलाया जावेगा । इसलिये पहले माया शब्दका अथे करते 
हैं --“ साश्च मोहाथवचनो याश्च प्रापणवाचक:। 
त॑ प्रापयति या नित्यं सा साया परिकीतिता ॥| ” 
( ब्ह्मवेवत्ते० श्रीकृष्णुजन्मखण्ड अध्याय २७ ) 
अथ--( मा ) मोहाथ वचन ओर (या) ग्राप्तिके अथमें आता | 
है इसलिये मोह प्राप्त करदेनेवाली शक्तिको ही माया कहते हैं । फिर 
“ विचित्रकाय्येकरणा अचिन्तितफलपदा । 
खप्नेद्रज्मालवछोके माया तेन प्रकीत्तिता ॥ ” 
( देवीपुराण अध्याय ४५ ) 
अथ-जो अहुत अलोकिक कार्य करनेवाली और उसके फलको 
देनेवाली हे जो बडे बडे बुडिमानोंकी बुडिमें न समावे तथा अनेक 
विद्यादिका भी बल लगानेसे जिसका गूढभेद समभमें न आवे उसे / 
माया कहते हैं। ह 
इस मायाके स्वरूपके विषय श्रुति यों कहती हैः--- 
| श्रु०- “ माया व तमोर्पालुभतेस्तदेतज्जेड मोहात्मकम- 
सन्तमिदं रुपमस्यास्य व्यण्जिका नित्यनिवत्तापि सूढ़ेरात्मेव 


१७२६ श्रीमद्भगषद्वीता [ अध्या० ७ ] 
3 8 3.3 कम लक 3 कफ 
हृष्टास्य समस्त च दशयति सिदलासिदलाम्यां स्वृतन्वास्व- 
तन्ललेन सैषा वट्वीजञसामान्यवदनेकवव्शक्तिरिकेव तत्मथा वृ्वी- 
जसामान्यमेकमनेकान्सवाव्यतिरिक्तान्वटान्सवीजाजुलाब तत्नतत्र 
पूर्णासत्तिहत्येवमेवैषा माया खवाव्यतिरिक्तानि पर्णानि क्षेत्राणि 
दर्शयित्रा जीवेशावभासेन करोति माया चाविया व खयमेव 
भवृति सैवा चित्रा सुदृढा वुुँक़॒शा स्वयं गणमिन्ना सर्वत्र वरह्म- 

विशुशिवरूपिणी चैतन्यदीप्ता ''"' ”। ह 
अथै--- यह साया तमका खरूप है ( अनुभुते;) अनुसव 
करनेसे ऐसा ही बोध होता है। क्‍योंकि जहां तम होता है तहां आगे 
पीछे, दाये, बायें कुछ सुकता नहीं देखो ! पेडशीका सुख मायारूप ही 
है. जब उसकी भोर दृष्टि जाती है अज्ञानता फैलजाती है चारों 
ओर अम्धकार व्यापकर बुद्धिको घेर लेता है, कुलकी मर्यादा, 
बडाई, महत्व और लज्जा सबक्यो धूलमें मिलादेता है । इसी 
प्रकाके उदाहरणोंके छा अनुभवर्मे आता हे, कि साया 
तमोरूप है इसी तातपयसे श्रुतनि “ अनुभूतेः ” कहा । अब 
यहां श्रुतिने जड, मोहात्मक, अनन्त ओर तुच्छ ये चारे विशेषण 
मायाके कहे तहां जड क्‍यों है ! सो कहते हें-विराट्में पंचभृतका जहां 
तक विस्तार है उनमें जितनी वस्तु देखीजाती हैं प्रसक्ष होती हैं सभ 
जड हैं क्योंकि चैतन्यको तो कोई देखता नहीं इसलिये देखनेमात्रसे 
जो मोहित करे वह जड अवश्य ही होगा | हां इतना तो अवश्य है, 
कि ये सब. जडपदाये आत्मा जो. चैतन्यः तिस करके प्रकाशित हैं इस- 
लिये श्रुति इस जड मांयाको अन्तमे 'चेतन्यदीप्ता” कहेगी । अब यह 


छोक ॥ १४ ॥ । श्रीमद्धगवद्गीता , १७२४७ 





जड माया 'पोहात्मक! कहीगयी। मोह उसीको कहते हैं जहां बुद्धिमानोंकी 
बुद्धि कुंठित हाजावे सोउदाहरणसे दिखलाते हैँ, कि यह माया अड 
हाकर मोहात्मक केसे है ! तो देखो ! हीरा, लाल, मोती, पुखराज, पन्‍ना, 
नीलम इत्यादि रत्न तथा खबर, चांदी इत्यादि धातु हैं पर यदि ये 
जडपदाथ किसी स्थानमें पड़े हां अथवा नाना प्रकारके आशभू- 
षणो)ोमें जडे हो तो अवश्य ग्राणीके चित्तको मोहित कर अपनी 
ओर खींच लेवेंगे । इंन्हीका देखकर मनुष्य चोरी, डाका इत्यादि 
' कुकन करनेको तयार होजाते हैं । यदि ये जड-पदा् मोहा- 
त्मक न होते तो बुड्धिको ऐसी सोहित क्‍यों करते । इसी प्रकार बाग, 
बगीचे, कोठे, महल, अटारी जंड पदाथोंको भी मोहात्मक मायाका 
रूप ही जानना चाहिये । 

अब श्रुति कहती है, कि यह माया अनन्त है औरे तुच्छ है 
तहां अनन्त इस कारण कहा, कि इसके जितने काय्ये हैं उनका अन्त 
नहीं है यह ग्रत्यक्त देखनेमें गाता है। जैसे तत्त्वोंमें म्रथम तत्त्व 
ध्राकाशको ही उदांहरणमें लीजिये, कि यदि कोई इस शआकाशका 
अन्त लानेको ऊपर नीचे दशों दिशाओंमें सहस्न युग पर्यन्त दोडा चला 
जाबे तो कहीं इसका अन्त नहीं मिलेगा | इसी पकार सब माया* 
रचित पदार्थोको जानना चाहिये अतएवं यह माया अनन्त है। 

किर श्रुति इसको तुच्छ कहती है, सो कहनेका कारण यह है, 
कि जब विवेकीजन ज्ञानकी दृष्टिसे इसकों देखते हैं तो तुन्छ होजाती 
है कपूरकी डल्लीके समान उडजाती है कहीं इसका पता नहीं लगता 
सपन्न भात्मा ही आत्मा भासने लगता है.। मोहनेवाली शक्ति न्न 


१७श्८ ... श्रीगद्भगवद्दीता [ भ्रध्या० ७ ] 


जाने कहां भागजाती हैं। शिवने कामको जला ही दिया । शुकने 
रंभा ऐसी सुन्द्रीको भगा ही दिया इसलिये श्रुतिने मायाके रवरूप 
को तुच्छु कहा । 


फिर ( व्यंजिका ) अर्थात्‌ सत्र फेलनेवाली है थोर नित्य 
निदृच अर्थात्‌ सदा विद्यमान होने पर भी मूढोंसे यह माया आत्माक्े 
समान सत्य देखी जाती है । मूढ सदा इससे मोहित रहते हैँ फिर यह 
सिडत्व॒ करके सत्तव ओर असिचछुत्त्व करेके असत्त दीखपडती है । 
अर्थात्‌ जब मोहनेमें समर्थ होती है तब सत्तत और जहां इसका बश 
नहीं चलता तहां असत्व हे । फिर यह. माया ख्तनत्र हे क्योंकि 
असंगकी संगवाला करदेती है, जिसको जेसा चाहे बना देती है। फिर 
वट और बीजके समान जैसे एक बीजसे अनेक वटके ब॒च्त और फिर बट 
से बीज फिर उससे वट फिर उससे वीज एवम्‌प्रकार जैसे एक दीजसे 
सहसों वट उत्पन्न होते हैं ऐसे ही यह माया अपनी एक शक्तिसे 
अनेक प्रकारके सायामय पदार्थोफी रचकर प्रकट करती है अर्थात 
यह जगतसे भिन्न होनेपर भी जगतको रचती रहती है। तिस जगत्‌ 
के अनेक होनेपप भी यह एक साथा उनके साथ-साथ परिपूर्ण 
रहती है 


एवम्‌ प्रकार अनेक क्षेत्रोंको ( शरीरोंको ) परिपूर्ण दिखलाकऋर 
अपने आभाससे जीव औरे इश्वरका भेद दिखलाती है। भेद दिखलाती 
हुई आप सी अविद्या ही कहलाती है। यदि चाहो, कि इसका अप- 
मान करके इसको त्यागो तो यह ऐसा नहीं करेने देती | क्योंकि इसको 
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अप रे 


त्रता है। नाना प्रकारसे विचित्र कल्लाओंको करके ठगकर मोहमें 
डाल दंती हैं फिर इृढ है किसीके टल्लाए नहीं टलती तथा बहु अकुरोी 
अर्थात्‌ एक बीजसे बहुत अंकुरकी देनेवाली है । यहाँ बहु अकुस 
हनेसे इच्षणात्मक कहनेका तापये है जैस. “ तदैत्तत ” उस 

हेश्वरने इच्चण किया, कि “ एको5ह वहुस्याम ” एक हूं. बहुत 
हेजाऊं उसी इक्षणंके साथ-साथ यह माया भी बहुअंकुरा हुई । क्योंकि 
चाजीगरकी वाटिकराके समान इसमें एकसे अनेक हे।जानेकी शक्ति दीगयी 
है.। चेतन्यको अभिव्येजन अर्थात्‌ प्रकट करनेके कारेण तथा 
चैतन्यको प्राचछादन करनेके कारेश यह माया स्वयं रज, सत्व, 
तमस्वरूपा है । एवं पकार यह साया त्रिग्रुणात्मिका हेनेंके कारण बल्मा, 
विष्णु, और शिव रूपिणी है। फ़िर चेतन्य दीपा हैं अर्थात्‌ चैतन्य 
की सहायतासे इसकी- मोहनेबाली शक्ति अधिक बढलत्ाती है। जसे 
किसी खीका सुन्दर सुख है वहां माया जडस्वरूप हैं अर्थात्र उसकी 
चंचल आंखे, सुन्दर भोएं, अरुण अधराघर तथा चिकरण कपो 
लादि जो बडे-बडे बुडिमान ओर ज्ञानियोंके चित्तको आकषेण 
करनेवाले हैं सो जड हैं । पर चेतन्यदीपता हैं अर्थात्‌ उस 
शरीरके सीतर जो चैतन्य थरात्मा निवास करता है और ्यपने स्पन्‍द- 
स्वरूपको धारण कियेहुए है इसीके प्रकाश छारा ये माया रचित अग भी 
अधिक मोहनेवाले हारहे हैं | थदि इन अंगोंसे चैतन्य हटादिया जाबे 
तो शरीर मतक हाजावे और उनके जितने मोहनेवाले अंग जड थे 
उनमें मोहनेकी शक्ति कुछ भी न रहे, घुणारपद हाजाबे इसलिये 
मायाको चैतन्यदीप्ता कहा । 
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इस श्रुतिके अर्थके समझने साधारण विहानोंको अत्यन्त 

कष्ट होगा ऐसा विचार कर रतामी विद्यारेश्यने अपने ग्रन्थ पंचदरशीके 
छठवें प्रकराम शछोक १२४५ से १३६ तक १२ ःछोकोंमें इसी श्रतिके 


अथको पूर्णप्रकार विस्तार करके वशन किया है । तिन ःछोकोंदी 
पाठकोंके बोधाथ यहां लिखते हैं--- 


“४ घायाचेय तमोंरुया तापनीये तदीरणात्‌ | 
अनुभूति तत्र मान प्रतिजज्ञे श्रति; स्वयंस ॥ १२५॥ 
जञ मोहात्सकं तच्चत्यलुझावदांत शत ॥ 
आवालगोरप रपए्त्वादनित्यं तस्य लावबीत ॥ १२६॥ 
अचिदात्मघटादीनां यत्वरूपं जड हि तत। 

कुणठीसवेच्ठुद्धिःस सोह इति लोकिका: ॥१२७॥ 

इत्थ लोकिकदप्द्येदत्‌ संर्वेस्प्यचुभयते | 
युत्तिहएयातनिर्वाच्य नासदासीदिति श्रुते: ॥ १२८ ॥ 
नासदासोद्चिभातत्वान्नों सदासीच्च बाधनात। 
विद्यादएया श्रुतं ठुच्छे तस्यानित्यनिवृत्तितः ॥ १२६॥ 
तुच्छ/<निवेचनीया यू वारतवी चेत्यसो ज्िधा | 
जेया साया ब्रिभिवधि: श्रोतयोक्तिकलोकिके: ॥ १६० ॥ 
अस्य सत्मसत्द च्‌ जगदो दर्शयत्यसी । 
प्रसारणा्य संकोचाद्रथा चिलपटस्तथा ॥ १३१ ॥ 
अरतन्त्रा हि साया स्वादध्तीतेषिना चितिस्॒ 
स्वतम्त्राईपि तथेव स्थाद्संगस्यान्यथाऋृते: ॥ १३६२॥ 
कुटरथा संगमात्मान॑ जगलेन करोति सा। . 


इजो० ॥ ६४ ॥ शीपद्भगवद्गीता एज क्‍ 
मल कम मल मल मल आवाज लक लक कप सनक पाए मानव मर हि 
वदाभ[लस्वरूपेण जीवेशावपि विगसे ॥ १३३ ॥ 
कृटस्थसजुपहुत्य करोति जगदाविकम | 
दुर्घटेकविधायिन्यां मायायां का चम्तत्छति: ॥१३४ 
उबलखुदके बनन्‍्हावोष्ण्य काठिन्यतश्मनि | 
सायाया दुधेटत्े च खत: लिघ्यति नाव्यतः ॥ १४५ ॥ 
न देचि लोको यावर्ता सात्षातावच्चमत्कतिल्‌ । 
भत्ते सनसि पश्चात्तु सावेषेस्युपशास्थाति ॥ १६५) 7? 
६ पंचदेशी चित्रदीपमकरण सछोक १२४ से १३६ तक है 


अर्थचू--- यह- साया तमो-रूंपा है ऐसा छृर्सिह तापिनी उपनिषद्में 
कथन कियागया है इस मायाके तमोरूपा हेनेमें अनुभव ही प्रमाण हैं 
श्रुति आप ऐसा ही कहती है ॥ २४५ ॥ 
स्रे इस सायाका रूप जड हैं और मोहात्मक है इसी प्रकार 
श्रुति जिज्ञासुओंको अनुमव कशाती है और बालकोंसे लेकर गोपालों 
पय्येन्त अर्थात्‌ छोटे-छोटे बच्चोंस लेकर चरवाहोंतक स्पष्ट हेनेसे यह 
' साया अनन्त हैं ऐसे श्रुति कहती है ॥ २६ ॥ 


चेतन्वले रहित जो घट, पट इल्यादि पदांथोका स्वरूप है सो जड 
है ओर जहां पुरुषोंकी बुछिः नहीं पहुंच सकती सो मोह है । ऐसी 


वात सच संसारी-पुरुष सानते हैं एव्म्प्रकार जडस्वरूप और सोहँ- 
स्वरूप करके इस सायाका ख्व॒रूप प्रसिडः है ऐसी बात विद्धान पुरुणोंने 


लोकिक दृप्टिसे अनुभव की है ॥ २७ ॥ पर दयुक्ति करके यदि देख 
छू 3. मय अ 
जावे तो इस मायाका स्वरूप अनिर्वेदनीय हे । न सत्र है न असत् 
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है इसके स्वैरूपके विषय कोई भी कुछ कह नहीं सकता ऐसे श्रत्ति 
कहती है ॥ श२८ ॥ इसे असत्य क्यों नहीं कहते १ कारण यह है 
कि यह. प्रतीत होती है ओर सत्य इस कारण नहीं कहते, कि बह“ 
ज्ञान ग्रीप्त होनेसे नाश हाजाती है | फिर इन दोनों बातोंके पररपर 
विरुद्ध हेनेसे सत्य ग्रसत्य दोनों ही नहीं है । इस प्रकार युक्तिसे 
देखनेसे मायाका स्वरूप अनिरवेचनीय हे । परे ज्ञानकी दृष्टि छारा 
देखनेसे सायाका स्वरूप तुच्छ है क्‍योंकि शशकशग ( खरहेंके सींग ) 
के समान यह माया नित्य निद्धत्त हानेसे सदा अविद्यमान ही है | 
कहीं रंचकमात्र भी कुछ नहीं है । क्‍योंकि “ तेह नामनास्ति 
किंचन ” इस श्रुतिके वचनानुसारे केवल बह्मको छोड अन्य कुछ भी 
नहीं इसलिये सायांकी नित्य निद्वत्ति सिड है ॥ २६ ॥ 

अब इस सायाका स्वरूप तीन प्रकारका है- तुच्छ, अनिव- 
चनीय और वास्तबी श्रोतबोध अर्थात ज्ञानवानोंने जो श्रुतियोंसे अनु- 
भव करके ज्ञान ग्राप्त किया है तिस ज्ञानकी दइृष्टिसे देखनेसे मायाका 
स्वरूप तुच्छ है, कुछ भी नहीं है | क्‍योंकि ज्ञान हानेसे माया रेहती 
ही नहीं | जेसे बाजीगर चमडेसे सप बनाकर दिखलाता है, सिरपर 
आंच बालकर रोटी पकालेता है देखनेवालोंको आश्चर्य हाता है पर 
जब उसका ठीक-टीक सेद्‌ खुनजाता है तो वुडिमानोंकी चष्टिमें वह 
सारी बाजीगरी ठुच्छ हाजाती है | इसी प्रकार सैसति-भेदके ज्ञान 
इेनेसे माया तुच्छ हाजाती है इसलिये तुच्छ कहीगयी । 

फिर युक्ति इष्टिसे देखनेसे झनिवेचनीय हे सत्य असत्य दोनोंसे 
रेहित है फिर यह सत्य करके सी सान होती और असत्य करके सी 


भ्डत 


श्जो० | १४ 8 भीमदगवद्ीता १७५४ 





ध् 


सान हेती है। जैत विडयडल जिस दिक्‌-चक्र और अंवरान्‍्त (परतमं४००) 
भी कहते हैं तहां दृष्टि करनेसे आकाश, प्रथ्वीके साथ लगाहुआ जान 
पडता है पर समीप जानेसे बह विड्ग्‌डल असत्य हाजाता है। इसी 
प्रकार शुक्ृपक्षमें चन्द्रमा ठुकेडे-टुकडे देख पडता है पर यथाथमें वह 
टुकडा नहीं है सम्पूर्ण है केवल्न जितना भाग उसका सूर्य्यके सम्मुख 
हेंता हूँ प्रकाशित रहता है इसी कारण खण्ड-खण्ड देख पडता है । 
सो माया है । इसलिये युक्तिकी दृष्टिसे यह माया अनिवचनीय 
हैं। अज्ञानियोंकी दृष्टि करके मायाका स्वरूप सत्य है। क्योंकि अज्ञानी 
इस मायासें अवश्य मोहित होते हैं और मोहित हाकर बव्यमिचार, 
चोरी इत्यादि दुष्कर्मोको दिन रात करते रहते हैं ॥ ३० ॥ 

यह माया दशों दिशाओंमें फेलकर जगवकी सत्ताकों दिखाती 
है। जैस चित्रित हर्शा वस्र खोलकर पसारदेनेंसे घोडे, हाथी इत्यादि 
नाना प्रकारके चित्रोंकी सत्ताको दिखाताहै! इसी प्रकार माया फेलकर 
जगवकी सत्ताको दिखाती है पर जेसे वह चित्रित वर्ख्न समेट्देनेसे 
'चित्रोंको कोई नहीं देखता इसी प्रकार यह साया जब संकोचको प्रात 


होती है थर्थात्‌ ब्रह्ममें सिमटती है तब जगत॒की असततताको दिखल्ाती 
हैं अर्थात्‌ जगत॒का अमभांब हाजाता है ॥ ११ ॥ 


फिर यह माया अस्वंत्र हे इसका अपना कुछ नहीं चलता 
क्योंकि बिना चैतन्यके इसकी प्रतीति नहीं होती । जैसे जडकी 
प्रतीति नहीं हैती | प्रतकी समुद्रकी गहरायी ओर समुद्गकों पर्बेतकी 
ऊँचायी प्रतीति नहीं हासकती । क्योंकि दोनों जड हैं। इसी. प्रकाह 
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जड हेनेके कारण मायाकी प्रतीति नहीं होसकती । चेतन्यकों ई 
आया सोहित करसकती है | 


अब कहते हैं, कि सो माया स्वतंत्र भी है अथात्‌ बिना किसीकी सहा 
ताके सब कुछ करसकेती है इसी कारेण असंगको अन्यथा अथात्‌ सम 
करदेती है । जेसे विश्वामित्र ऐसे असंग तपस्वीको मेसकाअप्सरासे संग 
करदिया || १२ ॥ 


अर्थात्‌ कूटस्थ जो आत्मा तिसे जगत-रूप बनादेती हैं और 
चिदामास-रूप करके जीवको सी रचदेती है । यह माया सत्वगुण 
को स्वीकार कर ईश्वर ओर तमोगुणको स्वीकार कर जीवकी रचना 
करदेती है ॥ ३६ ॥ 
यदि शंका हा, कि जब यह साया कूटस्थ थात्माकी जगत 
जीव ओर हंश्वर-रूप करदेती है तब तो आत्माकी कूटस्थताका नाश हुआ 
सो नहीं हना चाहिये । तो उत्तर इसका यह है, कि आत्माकी 
कूटस्थताका कभी नाश नहीं हेता फिर जगत्‌ और जीव इश्वर-रूपं 
हाजाते हैं। यदि शका है, कि ये दोनों बातें पररपर विरुड! हैं 
ऐसा हेना कब सैमवहे ? तो उत्तर इसका यह है, कि साया तो उसीको 
कहते हैं, कि जो वार्त्ता न बने तिसे बनादेवे । इसलिये आत्माकी' 
कूटरथताका नाश न करेंके जगत्‌ और जीवको इईश्वर-रूप करदेना 
ग्राश्चस्येकी बात नहीं | जब माया ही ठहरी और बुद्धिको कुठित॑ 
करदेनेवाली ठहरी तो कैसे कया करदेती है इसका ब्योरा कौन जाने ? 
यही तो मायामें विशेष चमत्कार है ॥ ३४ ॥ 
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रे जैसे जलमें द्रवता (बहनेका खमाव) और अग्निके विषय 
उप्णुता ( जलानेका स्वभाव ) है तथा पत्थस्में कठिनता स्वभाव 
सिछ है इसी प्रकार स्ायाका भी यह स्वभाव सिद्ध है, कि जो बात 
ने उसे बनादेवे ॥ ३५ ॥ 

जितने काल पय्यन्त प्राणी इस मायाके रचनेवालेको नहीं 
जानता उतने काल पण्थन्त माया उसके सम्मुख अनेक प्रकारेके चम- 
त्कारोंको दिखाती रहती है अर्थात्‌ मोहमें डालती रहती है। पर जब 
प्राणीकों मायाके रचनेबालेका पता लगजाता है तब वह माया थापही 
नए्ट हाजाती है ॥ ३६ ॥ 
ह इसी वार्चाको आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्ध इस सछोकमे दिख- 
लाया चाहते हैं। यहांतक मायाके स्वरूपका वर्णन हाचुका । 


._ अब इसे देवी माया क्‍यों कहते हैं ! इसका वर्णन कियाजाता है- 
देवी- माया इस इसलिये कहते हैं, कि यह माया स्वयम्‌ उस बअह्म- 
देवकी है अन्य किसी देवता रांक्षस वा बाजीगरकी नहीं हे यह साज्षात्‌ 
उसी महेश्वर मह्प्रशुकी है गोस्वामी तुलसीदासजीने कहा है-- 

#/ कोउ कह सत्य कूठ कह कोऊ युगल अवल करिसाने । 
घतुलसिदास”ः जब छूट तीन अम तब थापन पहिचाने ॥ ?” 
# केशव ? कहिन जात का कहिये | देखत तब रेचना विचित्न 
हरि समुक्ति मनहि मन रहिये ॥” 
सी कारण कहते हैं, कि “ पायाच्तु प्रकृति विद्यान्यायि- 
नन्‍्तु सहेखरम्‌। अस्थावयवसूलेस्तु व्याप्त स्ेस्िद जगत ॥ ? 
(पंच ० प्रक० ६ श्छो० १२३ ) 


श्जरए्‌ ... औमद्भगघढ़ीप [ झध्योथ ७ ] 





गथ्थ--- प्रकृतिको तो साया जानो और उस महेश्वरकी उस 
सायाका क्रनेवाला जानो ! जिसके अवयब अर्थात अशेष जीबोंसे यह 
जगत व्यापरहा है । श्रुतिका यही थ्र्थ है ॥ इसी कारण इस सायाको 
देवी माया कहते हैं । 
अब विचारने योग्य हे, कि साधारण कंगाल कौडी २ 
के सांगनेवाले बाजीगर नट मदारीकी माया तो एकाएक बिला 
मदारीके बताये समभमें नहीं ञ्ञाती ओर बुडिमानोंको मोहलेती 
है फिर कब संभव है ! कि उस महेश्वरकी वह माया किसीझछी 
समकम आजाबे जिस मायासे सम्पूर्ण लोकलोकान्तरनिवासी सश्री 
मोहित होरहे हैं । 


इसी कारण भगवान कहते हैं, कि “देवी झ्ेषा गुणसयी मस्त 
साप्ा दुरत्यया ? यह मेरी त्रिगुणमयी माया दुरत्यया हे जिसको शीघ्र 
छोडना कठिन है। यहां तीन गुण कहनेसे यह मी तालये है, कि जेसे 


तीन ग॒ुणुकी रसी जो इढ करके बांटी जाती है वह पशुआओकि बांधनेमें . 


इढ हाती है । इसी मकार भगवान कहते हैं, कि यह॑ मेरी तीनों शुण- 
वाली माया जीवोंके बांधनेमें भर्मल्त ढृढ और पवल है | जो कोई 
चाहे, कि इससे बल करके छूटूं तो जैसे-जैसे बल करेगा अधिक- 
अधिक फँसता जावेगा। क्योंकि ग़लेमें जो फँसरी वैठजाती है उसमें 
जितना बल कीज़िये अधिक-अधिक गलेमें बेठती चली जावेगी | 
अथवा किसी उलक्षीहुईं डोरीको यदि शीघ्रताके साथ खैचकृर सुल- 
भाया चाहे तो और अधिक उलकती चलीजावेगी | इसी प्रकार जो 


पध्यॉष्॥६४॥ भीषेकगबह्ीता ६३७६७ 
$ दाह, कि इस सायासे बल करके छूटे तो भौर अधिक फँसता 
जावे इसीलिये किसी उपायंसे छूटना दुर्तंर है। श्री मोलोकेंविहवरी 
गत्‌-हितकारी इस मायासे छूटनेका यथा उपाय जजुनके प्रति यों 
ते हैं, कि [ मामेव ये प्रप्यम्ते भायामेतां तरन्ति ते 
ण मेरी शरण भाप्त हेते हैं, मत्परायण हेते हैं, जपना स्वस्थ 
सम अपश कर सुकहीको अपना रेक्षक जानते हैं, औरे भहनिशि 
ही ध्ाश्य रहकर अन्य किली देवता देवी वा शजा रानीका 
भरोता नहीं करते, सदा मुझ ही में मग्न रहते हैं गर्थाव जो मैरी उपां* 
सना करेते हैं वे ही इस मेरी मायाकों तरजाते हैं | उसपर यह मेरी 
साया तनक भरी वत्ल नहीं करंसेकती वर उनसे डरती है और घलग 
होरहती है। कारण इसका यह है, कि मैं ही मायावी(नट) हुँ सुकको 
, लोग मटमागर कहते हैं अर्थात्‌ चतुर नठ कहते हैं । क्योंकि मेरी 
नटवाजीका पता भाज तक बेदकों भी नहीं ह्गा | अक्षादि लैंतीस 


कोटि देव सब मेरी मायासे घबराते हैं | केवल मेरे श्राश्रय रहनेवाले 
ही इस मेरी प्रवल्ला घोर दुजया सायाको तरसकते हैं । 


सच है भगवानके इस वचनमें तनक भी सन्देह नहीं है। 
गोसांई तुलसीदासका वचन है, कि “ नटसेवक नहिं व्यापे साया ” 
( रामायण ) नटके सेवकको नटकी माया नहीं व्यापती क्योंदिः सेवक 
नटका उपासक है, सदा उस नटके समीष बैठता है, रहता है और 
खाता पीता है | जिस समय वह नट ( बाजीगर ) अपनी 
पिटारीफो खोल, खेल पसारता है उस समय उसका सेवक उसके 


समीप बैठा रहता हे अर्थात्‌ उस सेबककी उपासना उस नटठमें है 4 
. ए१९ 








हुंड। ड 4थ| ८ हु 
[2] हक तर, मी, ६3.54 
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रथ ओभमम्गवद्गीक्त [ घ्रथ्या « ७ | 
इसलिये वह सब कलाओंको जानता है नठका सेवक मभंट अपना 
सरतक नटके थागे करेदेता है, कि मेरे मस्तकपर चूल्हा बाल्कर रोटियां 
पकालो नठ पूछताजाता है, कि क्‍्योंरे जमूरे तेशा सिर पका तो नहीं? 
सेवक उत्तर देता है पकाये जाओ में बडे आनन्‍्दमें हूँ।इती शकार 
जो भगवानका उपासक है ७४से माया नहीं व्यापती ॥| १४ ॥ 
इतना सुन अजुनने पूछा सगवन | जब आपकी शरण होकर 
आपकी उपसनासे सायाकी निवत्ति हेजाती है तो क्‍या कारण है, कि 
सर साधारण प्राणी इस विषयको जानकर आपकी शरण नहीं 
हैते ओर आपकी उपासना क्‍यों नहीं करते ? 
इतना सुत्र भगवान बोले--- 
सू०-- न मां दुष्कृतिनों मूढ़ा: प्रपयन्ते नराधमा: । 
सायया5पहलेज्ञाना आसुर्र सावमाशिताः॥ १४ ॥ 
पृद्च्छेद:-- दुष्छृतिनः ( पापकारिण; पापेन सह निल- 
योगिनो वा) सूढा; ( इद्मथैसाधनमिद्मनर्थसाधनमिति विवेक- 
शून्याः । तस्मात्‌ संमोहमप्राप्ता: ) नराधसाए ( निर्ृष्टाः) सायथा; 
अपहृतज्ञाना: ( समुफ्तिज्ञाना: ) आसुरं, भसावप्र ( हिसा&नुतादि 
लक्षणम्‌ ) आश्रिताः ( प्राप्ता: ) साप्त ( वासुदेवम ) न, पपद्नन्ते 
( प्रप्ना भवन्ति मजन्ति वा )॥ १५ ॥ 
दार्थ:-- ( दुष्कृतिनः ) पापोंके करनेवाले पापात्मा-पुरुष 
( सूढां: ) ज्ञानरहित € नराघसाः ) मनुष्योंमें अल्न्त नीच 
और अधम ( झायया ) मायासे ( अपहतज्ञानांः ) जिनका ज्ञान 
नष्ट हागया है इसी कारण जो ( आसुरं, भावम्र्‌ ) आसुरीभावको 


छोी०]॥ १५ ॥ श्रसन्नगयत्वीवा १७४६ 





( शआश्वितां; ) भांश्रय कियेहुए हैं अर्थात्‌ राक्तसी सावको प्राप्त हैं 
वे ( सम ) मुझ सर्वेश्वरे बासुदेवकी ( न, प्रपशन्ते ) शरण नहीं? 
आप्त हेते हैं अर्थात्‌ मेरी उपासना छारा सुककों नहीं सजते ॥ १५ ॥ 
भावाथ:--- अब सगबान अजुनके प्रश्नोंका उत्तर देतेंहुएं: 
कहते हैं, कि [ न मां दुष्कृतिनों मूढ़ा: प्रप्यन्ते नरा> 
धमा: ] जो लोग दुष्कृत हैं अर्थात्‌ अनेक जन्मोंसे पापायरण करेतें 
चले आरहे हैं इसी कारण अन्त:करणपर उन पापोंके मलके जम- 
जानेसे चित्त जिनका शुद्ध नहीं रहता। जैस दपेणपर मह्ल जमते २ 
चह ऐसा मल्लीन हाजाता है, कि फिर उसमें मुख नहीं देखाजाता । इसी 
प्रकार अन्तःकरणंपर पापके मसल जमजानेसे अपनी हानि- वा अपनाए 
लाभ नहीं सूकता इसलिये मूढताको प्राप्त हाजाते हैं ऐसे पुरुष मेरीः 
उपासना कर मुझको नहीं भजते तथा मेरी शरण नहीं प्राप्त होते हैं । 
क्योंकि हृदय मलीन हेनेके कारण उनको सूकता ही नहीं है, किः 
में कोन हूं. इसलिये उनका मेरे सम्मुख होना कठिन है । फिश 
कैसे हैं? कि मनुष्योंमें अत्यन्त नीच हैं, निकृष्ट हैं, पापी हैं, र्प्श-करनेकेः 
' योग्य नहीं हैं। क्‍योंकि जो लोग “ नराधम् ” मनुष्यों अघस 
हैं, लज्जा शून्य हैं, कांमी हैं, जिनको काम-क्रीडा करनेमें कतव्यका, 
विचार नहीं हे। फिर वे केसे हैं, कि [ मायया5पहतज्ञाना: आसुर 
भसावसाश्िता: ] सायासे जिनका ज्ञान नष्ट होगया है क्योंकि. 
सायाको जिन मूढोंने सय समककर आसुरी मावका आश्रय कर 
लिया है अर्थात्‌ पुत्र, कल्नत्र, घन, सम्पत्ति इल्ादिको ही सत्पः 
और परलेकको असत्य जानकर दिन रात द्वव्य कमा २ कर केंवल्क 


१७४० पीमह्गगपह्ीता [ भध्या० ७ | 





इन अपने सम्बन्धियोंके ही पालन पोपणमें लगे हैं । उपकारों 
जिनकी एक कोडी भी कमी व्यय नहीं हेने पाती, भुखे प्यासे जिलके 
हास्से ल्ञौटजाया करते हैं| इस प्रकारकी अ्ज्ञानताका भावरेंश जिनके 
ज्ञानपर पडाहुआा है कोडीके लिये तथा ख्रीके लिये गो भौर बआ्क्षणको 
सारडालनेसें जो तनक ज्ञी विह्मम्ब नहीं करते तथा देवता पितरको तो 
यूत-प्रेतके समान समकते हैं. कमी किसी वेब वा पिछु-कर्मको नहीं 
करते । क्योंकि वे तो परेल्ोकको मिथ्या समझते हैं, इस मर्च्यलोक ही 
को जो सुख्य मानते हैं “ ऋण कृत्या घुते पिवेव ” ऋण करके 
, घत पीयेजाबो यही जिनका सिद्धान्त है अचात्म-वादमें जो रत रहते हैं 
तथा वेद-शास्त्रको नहीं मानते बढ वेदादिकी निन्‍्दा करते रहते रे 
विष्यके तो दास ही हैं जिनके बचन कार्गोके शब्दसे भी जत्यन्त कठोरे 
हे।ते हैं। शरीरसे जिनको अधिक स्नेह रहता है साधु शाह्मणोंको देखकरे जो 
मुंहे मोडलेते हैं और वेश्याको देखकर मुंह जोडलेते हैं उससे बडी रच्चि 
चाते करते हैं। वेष तो हसोंकासा बनाये रहते हैं पर उनके कर्तव्य कागलोंफे 
सचश हैं कलिमलके तो मण्डारे ही होते हैं परायेकी निन्दाकरनेमें जिनकी 
शेषके समान सहस्‌ जिहा बनजाती हैं औरे परायेकी निन्‍्दा सुननेमें जो 
पएृथुराजके समान सहल्न कानवाले बनजाते हैं, परायेकी हानि सुनकर जो 
ह॒वित हेते हैं ओरे ल्वाभ सुनकर अप्रसन्न होते हैं एवम्प्रकारे जिनका ज्ञान 
सायासे आच्छादित द्वारहा है ऐसे प्राणियोंको मुझ भसगव॒त्‌की उपासना 
अच्छी नहीं लगती | | ह 

फिर ऐसे अज्ञनी ( आलुरं सावभाश्िता: ) आसुरी-भावको 
प्राप्त रेहते हैं हिसा करना; मिथ्या वचन कहकर परेयेको घोकादेना 


ध्छोन्न ॥ १४ ॥ भ्रीमज््मावद्वीता १७४१६ 





दभ पॉखणडमें रत रहना, मारे अहंकारेके अपने-समान किसीको न सस- 
मना, चेचल-स्वमाव और अव्य३स्थित-चित्त रहना, शोचसे रहित रहना; 
शस्यायसे अर्थका संचय करना भर नाना पकारकी आशाओोंमें फँसे 
१हना एवम्पकार नानादिध मोहे-जालसे घिरेहुए माणी आसुरीमाव- 
वाले कहेजाते हैं । इसी आसुरीमावका वर्णन भगवान १६ वीं अध्यायमें 
पूर्णप्रकार करें 
कहनेका सुख्य तात्पय्य यह है, कि ऐसे प्राणी कढापि भगवत- 
शरण नहीं होते । इसी कारेण मगवानने अपने मुंहसे इनका लक्षण 
वर्शन करेदिया। और कह दिया, कि ऐसेमूढ न मुझको जान सकते 
हैं. म मेरी उपासनां कर सकते हैं वे तो सदां भगवडिसुख रेहते 
हैं। सशुण -निगेश वा साकार निराकार तथा प्रवृत्ति वा विव॒त्ति किसी 
ग्रकारका थोध ही जिनको नहीं होता । । 
. शंका- जब भगवानकी माया अत्यन्त प्वला ओर बडे २ बुडिमा- 
नोंको मोहमें डालनेवाली हे सो भगवान्‌ स्वयं कह आये हैं तब इन 
बेचारे आसुरीमाववालोंका क्‍या दोष! 
सप्ाधान--- जिस मायाबी महाप्रशुने अपनी माया 
प्रकट केरदी तो उसीके साथ २ इस मायाकोी हटानेके निमित्त वे 
शाख, भाचार्य तथा अन्य महापुरुषोंको भी तो प्रकट करदिया भोर यह 
आज्ञा देदी, कि प्र० श्वु०-- उत्तिततत ज़ाग्त प्राप्य वराम्नियोधत + 
उठो जागो औरे आचायसे जाकर शिक्षा लो.फिरे भी ये आसुरीमायाः 
वाले जो मायास तरनेके साधनकी ओर अपनी बुद्धिको नहीं लगाते 
' थही इनका दोष है । हां यदि परमात्मा इन आसुरीभांववाल्नोंको बुद्धि. 





९१७४१ श्रीमदंगवद्गीता [भ्र-या० ७ ] 


प्रदान नहीं करेता तो ग्रवश्य यह कहनेकी ठोर थी, कि परमात्माने 
साया क्‍यों बनायी । देखो | परमात्माने पिपासा ( प्यास) बनायी तो 
उसीके साथ शीततन्न जल बनाया, भूख बनायी तो उसके प्रतीकारमें 
अन्न बना दिया, ठसडक बनायी तो अग्नि बनादी तात्पय्य यह 
है, कि परमात्माने माया बनायी तो उर्सीके साथ उसके दूरे करनेका 
भी यत्न बनादिया । इसलिये परमात्माकी तथा मायाकोी किसी प्रकारका 
दोष नहीं लगसकता । शत; सगवानका यह कहना,कि थासुरीमाववाले 
दूषित हैं मेरी शरण थानेका उपाय नहीं करते सांगो-पांग उचित है । 
इसमें शंकाका कोई स्थान नहीं है ॥ १४५॥ 

धब अजुनने भगवानसे यह पूछा कि हैं मगवन ! आपके सजन- 
करनेवाले अर्थात्‌ उपासना करनेवाले सब एक ही समान होते हैं 
अथवा इनमें कुछ भेद भी होता है ? 

इतना सुन भगवान बोले--- 
घु०--चतुविधा अजम्ते मां जना: सुकतिनो5ज्ज़ुन ! । 
आातों जिज्ञासुरथोर्थी ज्ञानी च मरतर्षम !॥ १६ ॥ 

पदच्छेद:--- [ हैं | भरतेषभष | ( भरतकुलश्रेष्ठ अजजुन | ) 

जाते: ( तरकरव्याप्रशत्रुरोगाद्यापदूश्रस्त: तस्मातपीडापरिहारा्थी ताप 


त्रयपीडित: ) जिज्ञासु: ( सुमुक्षु; । भगबतत्त ज्ञातुमिच्छुक: ) 
अर्थार्थी ( धनाद्र्थी मोगसाधनसूतार्थलिप्सुः) ज्ञानी ( बिष्णो 


श्त्ववित भगवत्तच्वसाज्नात॒कारस्तेन निल्युक्तः ) च [ एते ] 
चतुविधा: ( चतुष्पकारा: ) सुकृत्तिनः ( कृतपुणया। | पुण्यकरम्माण: ) 
जना: ( पुरुषा; ) झाम्‌ ( वासुदेवम ) भजन्ते ( सेवन्ते ) ॥ १६॥ 





श्तो० ॥ १६॥ श्रीमद्रगवहीश १७४४ 





५ पदार्थ :-- ( भरतबेभ | ) हे भरेतकुलसश्रष्ठ ( अजुन ! ) 
अजुन | ( आत्ते; ) जो प्राणी नाना प्रकारकी आपत्तियोंसे ढु/खित 
है तथा ( जिल्नासुः ) जो मुमुच्ु हे भगवत्तत्वके जाननेकी इच्छा. 
रखता है तथा (अर्थार्थी) जो घन, सम्पत्ति, पुत्र, कल्त्रादिकी कामना 
वाला तथा (ज्ञानी, च ) जो निष्काम होकर केवल भगवत्वमें 
म्त रहता है ( चतुविधाः ) ये चार प्रकारके (सुकृतिन;, जना+ ) 
पुण्यात्मा आ्रणी' ( साम ) मुझ वासुदेवको ( अजन्ते ) भजते हे 
अर्थात्‌ मेरे भजन करेनेवाले चार अकारके द्वेते हैं आत्ति, अर्थार्थी, 
जिज्ञासु ओर ज्ञानी ॥ १६॥ 


भावार्थ:--- अब भगवान .कहते हैं, कि है अझ्जुन ! 
तूने जो मेरे भजन करेनेवालोंके विषय पूछा सो वू निश्चय करके 
जान ! कि [ चतुर्विधा मजन्ते मां जनाः सुकुतिनो5- 
झुन ! ] चार म्रकारके मेरे भक्त जो पुण्य क्मोकि करनेवाले हैं 
तथा जिन्होंने पूव-जन्मोमे अनेक प्रकारकी सुकृतियोंका सम्पादन 
क्रिया है इसलिये मेरे पूलैब्चनानुसार जिनकी बुद्धिका संयोग मेरी 
उपासनाकी योर लगा है | जैसा, कि मैं पहले तुकले कह थांया हूँ; 
कि “सत्र ते बुद्धिसंयोगं लगते पोवदेद्िकम ” अर्थात्‌ पूर्व-शरीरमें 
जितना उत्तम कमोके सम्पादन करनेसे जहांतक बुड्धिका संयोग हाचुका 
था वहांतक विना परिश्रम इस वत्तेघान जन्ममें आपसे आप बुडिका 
संयोग हाजाता है, तिस बुद्धि-संयोगके बलसे वे मेरी उपासनाको ओरे 
मुकते हैं और मेरा भजन किया चाहते हैं। 


१७४४ '. शमक्रगवंहीत [ घंडक० ७] 





अब भगवान कहते हैं, कि [ झञांतों जिज्नासुरथांर्थी ज्ञानी 

चे श्तंपेम | | है भरतकुल शिरोमणि अज्ुन ! वे चार प्रकारके 
ये हें- आत, अर्थार्थी, जिज्ञासु भर ज्ञानी इनमें पूरवेके जो तीन हैं वे 
सकास हैं ओर चोथां ज्ञानी निष्काम है सो ये चारों मेश ही भझन करने- 
वाले 

सगवानके कहनेके तातपय यह है; कि ये चारों भिन्न-भिन्न 
तावयसे मेरा भजन करते हैं ।इनमें जो आते हैं जिनको तस्करोंसे, 
लुटेरॉसि और चाण्डालोंसे नाना प्रंकारके दुःख प्राप्त हुए हैं अथवा 
व्यात्र, सपे इत्यादि कर जीबोंसे क्लेश पाया है अथवा किली शत्रु 
आक्रमण कियेजानेके कारण राज्य--रहित होगये हैं वा धनादिक छिन- 
जानेके कारण द्रिद्व होंगंये हैं अथवां शत्रुसे पराजय होनेके कारण 
कांशगार इल्याविमें बेंघेहुए हैं. तथा नाना प्रकारके व्वर, प्लीहा, कांशे 
रवांसादि शेगोंसि जो पीडित होरहे हैं अ्थीत्‌ आध्यात्मिक, आंधिमोतिक 
ओर आधिदेविक दुःखोंसे जो भयभीत होरहे हैं। तात्पय यह है, कि 
किसी प्रकारके दु:खसे जो पीडित हैं वे आते कहलाते हैं सो ये 
आत-जन अपने दु/खोंके नाश करनेके प्रयोजनसे भगवानका भजन 
करंते हैं, सगवाचकी शरंण जाकर उनकी उपासना करते हैं। जेसे जब 
इन्द्रदेव कोप करके बजंमें वर्षा करतेहुए घज्रपातादि दु।खोंसि बजवासियों 
को पीडित करने लगा उस समय ब्रजवासियोंने अत्यन्त क्लेशित होकर 
भगवानकी शरंण जा पुकारा, कि € कण | २ सहासाग ! त्वन्ताथ्थ 
गोकुल प्रभो | त्रातुमहसि देवान्न। कुपिताहूक्तवत्सल ! ? 

( श्रीमह्वागवत्‌ स्क॑० १० अ» २५ व्छो० १३ ) 


हि. 


खोछ ही १६ ॥ . शीमद्रगयद्ीता - १७४४ 

-- हैं कृष्ण | हे कृष्ण |! हे महामाग हे प्रभो | हे सक्तव-. 

त्सक्न | आप गोकुलके नाथ हो थर्थात्‌ रक्षक हो !,इसलिये इंन्द्रदेवके ' 

कोपसे हमलीगोंकी रक्षा करने योग्य हो सो हे नाथ ! हम ल्ोगोंकी - 
रक्षा करो | 


एवम्प्रकार इन आतोके बचनोंकों श्रवण॒कर सगवानने गोवधन 

वेतको कनिष्टकापर उठालिया ओर उनकी रेज्ना की | प्रसाए--- 
: इत्युल्दैकेन हस्तेन कृत गोवर्घनावलम्त्‌ । दधारे लीलया 
करण्णुश्छनाकमिव बालक! ? (श्रीमह्ला ० स्क० १०श्लो०१४शआ०२५ ) 





अथथ--- सगंबानने इन आरतोको यह कहकर, कि तुमलोग मेरी 
शरण है| इसलिये में तुम्हारी रच्ता अवश्य करूंगा अपने एक हाथसे 
गोबघन पतकों उठाकर इस प्रकार धांरण करेलिया जैसे छोटा बालक 
गोवर छत्ताको उठालेता है ओर उसी पवतके नीचे सबकी रेच्चा की | 


कलर 


इसी प्रकार जब गजेन्द्रको ग्राहने जल्लमें ग्रसलिया ओर गजराज 
अपना सारा पुरुषाथ लगाकर थकगया ओर जाना, कि अब में ग्राहसे 
नहीं बदगा तव एकाग्रचित्त, अति दीन ओर आते हेकर भगवाबको 
पुकारने लगा तब भगवानने स्वयं अपने हाथोंसे उसकी जान बचायी 
सो गजराजने किस प्रकार स्तुति की है व्यासदेव लिखते हैं--- 


४ झाहकृप्रप्नपशुपाशविभोचणाय छुक्ताथ शूरिकरदृणाय' नमो ड 

लगाव । स्वंशेव स्वेतनुसन्धनसिप्रतीतमत्यगदशें सबमवते 

बहते नमस्ते ॥ ” (अश्रीमहागवत्‌ स्कंध ८ अ०३ श्लो० १७ ) 
२२७ 


इणध! .... श्रीगदंगषद्गीय [ थ्रध्य० ७ | 
किन मा ना मन 
अथ- जो भगवान, मेरे समान शर्णागत पशुओंके श्रज्ञानरूए 
फांसको एक बारगी तोडदेनेमें आलस्य रहित हैं तथा जो रब सुक्त- 
स्वरूप हैं, जो जीवोंपर अत्यन्त करुणाके करनेवाले हैं, जो अन्तर्यामी- 
रूपसे सकल देहथारी प्राणियोंके मनमें प्रसिद्ठ आन्तरिक्त ह्वनरूप 
हेकर भी अपरिच्छिन्न हैं और जो सकल प्राणियोंको अपने वशीभृत 
रेखनेको समथ हैं ऐसे भगवत्के लिये मेश नमस्कार है सो भगवत्‌ 
मुझ पणछुके फांसको सी छुडाबे | | 


एवस्प्रकाश गजेन्द्रके विज्ञापको सुनकरें भगवाद गसरडपर आरूढ़ 

हो उस गजेन्द्रके समीप पहुंच उसको आहसे छुडाया जिसकेलिये 

अगत्ान्‌ व्यासदेव यों लिखते हैं-- “ तंवीक्ष्य पीडिललज; सहसा- 

वर्दी सम्राहसाशु सरसः कृपयोज्जहार । ग्राह्ृडिषाटितसुखा- 

द्रिणा गजेन्द्रे संपश्यतां हरिस्मृसुचदुब्छियाणास् ॥ ४ ( श्रीमह्ता० 

हे रक० ८ अ० ३ श्लो० ३३ ) 

अथ- तब भगवान करुणानिधानने सगेवरके समीय गरुडपर 

शीघ्र ही पहुंच. ऐसा विचारा, कि गरंड इतना शीघ्र नहीं पहुंच 

सकता इसलिये गरुडको छोड नीचे उतर पां पैदल जन्मादि विकारोंसे 

रहित श्री हरिने उस गजेच्द्रको पीडित देखकर बडी कुपाके साथ उस 

आहसहित उसको सरोचरसे बाहर निकान्न भौर उस गआहका मुख चीरकर 
सकल देवताओंके देखते हुए गजराजको छुडाया । 


इसी प्रकार द्वोपदी इत्यादि आते भक्तोंकी अनेक कथाएँ पुराणों 
में भरी पर्डा हैं जिनसे यह सिदान्त हेता है, कि चार प्रकारके भक्तों 


ही० ॥ ६५३१॥ * झीमकावहीता १७४७ 





से आताके विज्ञापको सुन भावान प्रकट होते हैं इसी कारण यथपि 


ये आते भक्त सकाम हैं तथापि भगवानकी कृपाइृष्टि तो इनपर होती 
ही हे। 


अब दूसरे जिन्नासु वे हैं जो भगवत्माप्िके तोपयेसे मगवानकीः 
उपासना ओर सजन करते हैं । जैसे उद्धवज्जी, राजा जनक, सुच* 
कुन्द, जयवालि, अख्पति, व्वेतकेतु इत्यादि 


उडवजी जिश्ञासु हेाकर श्यामसुन्द्रसे कहते हें, कि “ लोहे 
समाहसिति सूढमतिविगाढस्वन्मायया विरेचितात्मनि साइु- 
वन्‍्धे । तत्वंजसा निगदिते सवता यथा ससाधयामि सगव- 
न्तनुशाधि सत्यम्‌ ॥ ” (श्रीमहा० स्के० ११ अ० ७ श्लो० १६ ): 


अथ--.- उचछ्वजी कहते हैं, कि हे सगवन ! में आपकी विमूढा 
सायासे रचेहुए पुत्र, कलत्रादि तथा अपनी देहके विषय यह में ओर यहः 
मेरा ऐसी मूढ-बुडिम निमझ होारहा हैँ । इसलिये हे भगवन | जो 
' बह्मतत्व आपने भुभसे- सैक्षेपसे कहा हे उसे अपने सेवक मेरे लिये 
विर्वार-पुवव॑क इस ञ्रकार कहिये, कि में उसे सुखपृवक साधन केरसकूँ।: 


उड्धवकी इस जिज्चासाकों सुनकर भगवानने उडवको यह शिक्ा 
दी, कि मनुष्यमें मेंने एक बुद्धिरूप रत्न ऐसा देदिया है, कि जिसके 
डरा मनुष्य आपसे थाप जहां चाहे जिसे गुरु बनाकर शिक्ताः प्राप्त 
करले । जो बुड्िमान हैं वे पात-पातसे डाल-डालसे शिक्वा भहण का 
लेते हैं और मू्खको तो ब्रह्मा भी. गुरु मिलजावे तो उससे कुछ भी 


श्ज्श्द श्रीगद्भगवद्णीवा ; [ श्रध्या ० ७ ] 





लाभ नहीं उठासकता | इसलिये जो अधिकारी है बह तो सब टठोरे, 
सब वस्तुओंको गुर मान शिक्षा प्राप्त करसकता है ऐसे पुरुषको यथार्थ 
' जिज्ञासु कुहते हैं। जेसे शषधूत दत्ताजेयमे २४ जुरू किये उन चौबीसोंसे 
शिक्षा घाप्त की है किससे क्‍या शिक्षा याप्त की पाठकोंके तथा जिशा- 
सुओंके कल्याणाथ यहां कथन कीजाती है--- “ प्थिवी वायुराकाश- 
सापोइम्निश्वचछशा रवि: । क्पोत्तोह्जगर: सिन्धु; प्ंगो सु 
कृदगज; ॥ मधुहा हरिणोे सीन: पिंगला कुस्सेप्नेकः । कुमारी 
शरेकृत्सपे उर्शनासि: उुपेशकृत ॥? (श्रीमहा० रकं० ११ अ० ७ 
॥ श्लो० ३३, ३४ ) 
अथ-- १. एथ्वी, २. वायु, ३. भाकाश, ४. जल, ५, अप्ि, 
९. चन्द्रमा, ७. सूथ, ८. कंपोत, ६, अजगर, १०, समुद्र, ११, पतंग 
१२, सधुसक्षिका, १३. हाथी, १४, सधुहा ( जो मधु छुडाता है ) 
१५. हरिण, १६, सत्स्य, १७, पिंगला (वेश्या ) १८, कुरर पत्ती, 
१8६. वालक, २० कुमारी, २१, बाणबनानेवाला, २२. सर्प, 
२३, सकडी और २४. झुंगी( झौंरा ) । 
दृत्तात्रेय अबधूत महाराज कहते हैं, कि इन्हीं चौबीसोंसे चौबीस 
प्रकारकी शिक्षा प्राप्त की। ह 
१. पृथ्वी-से क्षमा सीखी क्योंकि एथ्वीपर प्राणी मल-मृत्र करते' 
हैं थूकते हैं, पांवसे खूदते हैं पर प्ृथ्बी माता इन सब दोषोंको क्षमा 
ही. करती है । इसीसे प्रथिवीको क्षमा भी कहते हैं | फिर इस प्रथिवी, 
पर जो प्ेत और इंक्ष हैं इनसे परोपकार भी होता है क्‍योंकि ये नाना 
अकारके खनिजपदार्थोस तथा फल-फूलोसे परोपकारही. करते हैं । 





श्तलीक ॥ १६ ॥ श्रपड्वद्दीता १७४६ 


२. वायु- यह वायु दो ग्रकारकी हे ग्राण-वायु और सामास्य-वायु 
इनमें ग्राण-वायुसे सन्‍्तोष सीखा थोर साधाण-वायुसे निर्लेपता सीखी। 
क्योंकि प्राण-वायु किसी प्रकाकका आहार मिलनेसे सनन्‍्तुष्ट हाजाती 
है और साधारण वायु शीत, उष्ण, सुगन्ध, दुगन्‍्धके साथ मिलनेपर 
भी निलेप रहती है । इस म्रकार साधु सबके संग रहते हुए भी 
सबस निलप रहे | 

३, आकाश- से आत्माकी स्वव्यापकता सीखी जेसे आकाश 
घटादिस रहनेपर सी किसीसे वर नहीं होता | इसी प्रकार आत्मा 
सबत्र व्यापक रहनेसे किसी भी शरीरादिका वरू नहीं होता ॥ 


४. जल- से परायेको स्वच्छ करदेना सीखा जैसे जल परायेकें: 
सलोंको धोकर तथा घस्त्रोंके मल्लोंको घोकर खच्छ करेडालताहै। इसी 
पकार साधु परायेकी उपदेश छारा स्वच्छ करे | 


५. अग्नि- से तीन मुख्य बातें सीखीं जैसे अग्नि अपने पेटमें 
सब वस्तुओंको लेकर भस्म करडालती है ऐसे साधु परायेके दोषोंकोः 
 पेटमे रखकर भस्म करदे । 

जैसे अग्नि यज्ञादिमं पूजित हाकर पापोंका नाशकरे स्वर्गके 
प्रदान-करनेका कारण है | ऐसे साधु भी पराये पापोंको नांशकर खगेः 
प्राप्त करनेके योग्य बनादेवे | 

जैसे गोले, लम्बा, चोकोन इत्यादि काठोंमें लमकर अग्नि तदाकार 
बनजाती हैं पर थाप नहीं विक्षत हाती। इसी प्रकार आत्मा सब रुपमें 
तदाकार हाकर आप विर्ृत नहीं होता ऐसा जाने | 


“१७५० धीमकमवद्ीवा [ श्रच्या० ७ है 
सन कलम सम के नल नमन 
&. चन्द्र॒प्ा-से घात्माका अव्यय होना जाना। अर्थाव जैसे चन्ह- 
मण्डलमें कलाएँ बढती घटती देखपडती हैं पर यथार्थमें चेन्बभरडल 
घटता बढता नहीं वह तो ज्योंका त्यों रहता है । इसी प्रकार कुमार, 
युवा, बुद्ध इत्यादि अवस्थाओंकी घटी बढी शरीरमे हेती हे जात्मास नहीं। 


७, सूर्थ-से यह ज्ञान प्राप्त किया, कि जैसे सू्थ आठ महीने. 
तक संसारके जलको खींचता है और चार महीने छोडता है पर इस 
बातका अमिमान नहीं करता इसी प्रकार योगी मी इन्द्रियोंकि हारा 
विषयको खैंचे ओर उस प्राप-विषयको परेयेको देदेवे उसमें आसक्त 
न होवे और अमिमान न फरे | 

फिर जैसे एक ही सूर्य भिन्न २ जल भेरेहुए पात्रेमि स्थूल 
बुडिवालों छारा विलग २ दीखपडता है पर यथार्थम ऐसा नहीं इसी 
प्रकार स्थूल-बुडिवालोंसे यह आत्मा प्रति शरीरम निराला २ देख 
पढ़ता है पर यथार्थमें ऐसा नहीं एक ही आत्मा सबमें है । 


८. कपोत्त- कपोतने जैसे अपनी स्री कंपोती ओर अपने बच्चोंकी 


वहेलियाके जालमें फँसेहुए देखकर अत्यन्त दुःखित है| आपने भी फँंसके 
प्राण दिया क्‍योंकि उनसे यह अधिक स्नेह रखता था। इसी घकार 
जो गृहस्थ इन अपने सम्बन्धियोंसे अधिक स्नेह रखता है वह अन्त- 
कालसें हाथ मन्न २ सर्वप्रकार पछताता है और मरजाता है। अर्थात्‌ 
प्राणी किसीके साथ प्रीतिकर उसका लालन पालन न करे, यदि करेगा, 
तो कपोतके समान पछताना पडेगा । ( इसका एणे इतिहास श्रीम- 
हरागवत्‌ रकं० ११ अ० ७ में देखो ) 


श्जो० ॥ १६ ॥ श्रीमद्भगव॑द्वीता १७५९ 





६, अजगर- सर्पसे प्रारष्धाधीन हेना सीखा। जैसे अजगर पडा २ 
कुछ नहीं करता आपसे आप उसके प्रारब्घानुसार मीठा फीका मोजन- 
आमिलता है। इसी पकार परमहंस इश्वरम लो लगाये आप एकठौर: 
पडारहें कुछ न कुछ भोजन आही जावेगा | 


१०, ससुद्ब-से गम्मीरता सीखी जैसे समुद्र वर्षाकालमें बहुतसी 
नदियोंके प्रवेशकरनेपर मी हषित नहीं हेता और ग्रीष्मकालमे शुष्क नहीं 
होता । इसी प्रकार जिज्ञासु गंभीर रहे हर्ष शोक न करे और जैसे समु- 
द्रका कोई. थाह नहीं पाता इसी प्रकार ऐसा रहे, कि उसका कोई थाह 
न पावे। 

११, पतंग- जैसे अग्निमें रूप देखकर दोडता है और भस्म 
हेजाता है ऐसे किसी रूपको देखकर उसपर आसक्त म है नहीं तो 
पतंगके समान नाश होना पडेगा। 


१४, झ्षघुकर- ये दो प्रकारके होते हैं एक तो भौंरा जो भिन्न २ 
पुष्पोंसि रस लेता है पर किसी पुष्पको कुछ दुःख नहीं देता इससे यह 
शिक्षा प्राप्त की, कि अबधूतको चाहिये, कि किसी शहस्थको कुछ 
दुःख न देकर थोडी २ भिक्षा सबसे अहण करे। ऐसा न करें, कि 
जैसे वह भोंरा अधिक रसके छोभसे एक कमलमसे जा फँसता है. तब 
सन्ध्याकालम कमलके सुदजानेसे वहु सी उसी कमलमें बंधजाता हे 
पीछे प्रातःकाल गजेन्द्र आकर उस कमलको जब चरेने लगता है तो 
वह अमर उसके मुँहर्म प्रवेशकर नष्ट हाजाता है। ऐसे अबधूत एक 
स्थानमें फैसकरे नष्ट न हेवे। 


(७४२ ... भीमझंगषद़ीती [ घ्रन्‍्या० ७ ॥| 





दूसरी मधु-मद्धिकासे यह शिक्षां पाथी, कि भिक्ञषादिका संग्रह 
करके यह कल खाऊँगा झोर फिर परसों खाऊँगा ऐसा विचार एकत्र 
न करे नहीं तो जेते मधुनिकालनेवांला मक्खियोंके मधुको निकाल 
लेता है घोर ग्रनेकन मधुमक्खियां कुचलकर मरजाती है तथा जो 


जीती रहती हैं उनके भी वह सधु काम नहीं आता इसलिये योगी 
किसी प्रकारका सग्रह न करे | 


१३, हस्ती- से रपशसुखके त्यागकी शिक्षा पायी और रज्री इत्या- 
दिक्रो शतन्न रूप जाना। क्योंकि जैसे हस्ती काठंकी हथिनीको देख भोग 
करने दोडता है और गडहेमे गिरकर मनुष्योंके बन्धनमें आकेश जब्म 
भरके लिये अपना आनन्द खोता है | अबघूत ऐसा न करे, रपश तथा 
स्त्रीसुखका त्यांग करे | 

१४. सधुहा-- से धनादि संग्रहके त्यागकी शिक्षा पायी अर्थात 
जो कुछ देवइच्छासे सामने आजावे उसका सी संग्रह न करे | क्योंकि 
जेसे भधुहा जब मंधु लेकर चलता है तो उप्तले कोई दूसरा छीनलेता है 
इसी प्रकार धनके संग्रहकरेनेवालेसे उसके सम्बन्धियोंम कोई दूसरा 
दीनलेता है अथवा चोर डांकू लूठ लेजाते हैं इसलिये संग्रह न करे | 

१४५, हरिण-- से कानोंको सुखदेनेवाले राग तानका त्याग 
कर्मा सीखा। क्‍योंकि जैसे बंहेलियांके रागोंको सुन हरिण उसके फन्‍्दे 
फंसजाता है| इसी प्रकार जो रागकां विषयी है वह फंसकर मरजांता 
है। हां भगहूवजनके निमिच राग ताममें दोष नहीं है 

१६, भत्य--- से जिहा-रसके त्यागनेकी शिक्षा पायी। क्योंकि 
मछली जिहवाके रसवश बसी ( लोहका कांटा ) के बोरमें जाफंसती 


छो० | १६ ॥ श्रीमद्भगपद्ीता १७४६ 





है, कि सिरे घुन-घुनकर मरजाती है। इसी प्रकार जिहवारपवालेको 


मांसादि भक्षणसे अन्तमें पछताना पडता है। जिसने जिहया इन्द्रियकोः 
जीता जानो ! सब इन्द्रियोंको जीता । 


७, पिगलावेश्या- से आशाका त्यागदेनां सीखा । क्योंकि राजा 
विदेहके नगरमें एक पिंगलानामकी वेश्या एक रात्रिम रातभर किसी 
धनवानकी आशामे जागीरही पर जब कोई धनवान उसके घर उस 
रात्रिम नहीं आया तो सबेरे अपनी आशाकों घिक्कार देकर विरक्त 
होगयी। क्योंकि आशार्म रात्रिभरकी निद्रा गैवायी ओर कुछ हाथ न 
शाया। इसलिये आशा परमदुःखका कारण हे इसे त्याग ही देना 
उचित है। “ आशा हि परसे दुःख नेराश्य परम सुखम । यथा 
 संछिय कान्‍्ताएशां सुख सुष्वाप पिगला ? ( श्रीमह्ला० स्क॑० ११ 
अ० ८ कछो० ४३ ) 

9८. कुरर्पत्षी--- इसके छारो लोभके ल्यागेसे सुखकी प्राप्ति 
सीखी । जेसे कुरर पत्नी एक दिन आकाशमें उडा हुआ मांसकां 
खण्ड सुख लिये जाता था उसे देख अन्य सब पत्ती उससे 
साँस छीनलेनेके तात्पयेसे उसे चारों ओर चोंचों से नोंचकर दुःख 
देने लगे तब उसने उस माँसको छोडदिया सब उसे छोड मांसकी 
ओर दोडे ओर कुरर सुख-पूवरंक उडता हुआ अपने निवासस्थानकों 
चलागया । इससे सिछ् होता है, कि लोसको त्यागना चाहिये विषयका 

ग्रह किचिन्मात्र भी महीं करना चाहिये । । 

१६ .बालक--- से सदा परमानन्दर्म मप्त रहनेको शिक्षा पायी । 

जैसे बालकको मान, अपमान, घरदार, बालबच्चोंकी कुछ भी चिन्ता नहीं 
ह २२५१ 


१७४ ४ ... आमक्गपद्दीता ( अध्या० ७ | 
मम न जन की 3 287 
होती है बस सदा थानव्दपूर्वक खेल क्रीडामे मग्न रहता है। ऐसे साधु 
अपने आपमें और हरिकीपन इत्यादि मग्न रहे किसी प्कारेकी चिन्ता 

जकर। 

२०, कुसारी- से एकाकी रहनेकी शिक्षा पायी। इतिहास या 
है, कि एक कुमारी-कम्याको वरनेकेलिये उसके छारपर पाहुने आगये 
उस समय उसके घरके सवलोग किसी काय्येसे बाहर चलेगये थे 
उसने आप ही सब-लोगोंको आसम दे बिठला उनके सोजनके मिमित्त 
धान कूटने लगी तब उसके हाथकी चूडियां खट २ बोलने ल्लगीं उसने 
विच्वारा, कि पाहुने सुझे अत्यन्त दरिद्रा समकेंगे इसलिये शब्द से 
हेनेके त्ालय्थैसे सब चूडियां तोड-डालीं केवल दो रहगयीं फिर भी 
शब्द हेल्लेलगा तब उसने ओर एक तोड एक चूड़ी रहने दी तब 
सुखपूवक घाव कूटने लगी। इसी प्रकार योगी एकाकी रहे तब ही सुख 
पावेगा । दोके रहनेसे सी परस्पर बात-चीतमें रूमयकी हानि होती है। 
इसलिये दत्तात्रेय महाराज यदुसे कहते हैं, कि मैंने एकांकी रहनेकी 
शिक्षा कुमारीसे पायी। 

२१. शरक्ूत्‌ अथात्‌ बाणबत्रानेवाले- से भनकी एकाग्रताकी 
शिक्षा पायी । दृष्टान्त ऐसे है, कि एक बाण बनानेवाला अपनी दूकान्नमें 
है। एक्राग्नचित्त बाण बनारंहा था उसकी सचोशत्ति उस घाखसें ऐसी एकाग्र 
हैरही, कि उस भाग हाक़कर राजा अपनी सेना और बाजे माजेके साथ 
चलागया परे उसने कुछ भी नहीं जाना। इसी प्रकार उपासकफो चाहिये 
कि भगवतखरूपमें ऐसा एकाग्र है, कि सम्पूर्ण संसार उसके सम्मुख 
हसता सेतारंहे पर वह कुछ भी न जाने | 7 


कोक ॥ ६६ ॥ औमड्रगवहीता १७४८ 
पीला मनन लक लत हल मर की 3 कद कीर कल न किक लीन लीक 
२. सप- से अकेला बिचरना और परोयेके हारपर समय वित्ता- 

लेना सीखा। अर्थात्‌ जैसे सप अकेला फिरता है और अपना मं 
किसीपर प्रकट नहीं करता जब ठहरवा होता हैं तो चूहोंके बनायेहुए्‌ 
बिलमें जय ठहरता हैं अपना घरे कर्मी नहीं बनाता! इसी प्रकारें अव- 
घूतको अकेल्ला इस सैसारेम विचरना चाहिये और ऐसी शुप्त-रीति 


ओरे गूढ-युक्तिसे रेहना चाहिये, कि कोई उसको न लखे और अपना 
घर न बनाकर दूसरोंके छारपर समय बिता लियाकरे। किसीने कहा हैं, कि 


« जो घर रखे है सो घर २ सोवे है | 

जो घर खोवे हे सो घर में सोवे है॥ ” 

२३. संकरी- जैसे मकरी आप ही जाल बनाकर अपने जालमें: 
फंसजांती है वेसे अवधूत कुठुम्बियोंक जाल बनाकर आप न फंसे । 

- २४. भुभी- से यह शिक्षा पायी, कि में भगवतू-स्वरूपमे सारूप्यः- 

मुक्तिको अवश्य लाभ करसकता हूं । जिस कुम्हरन वा लखेरी भी 
कहते हैं ओर जिसे बंगभाषामें काच, पोका कहते हैं | सो किसी अन्य 
कीट (कींगर) को पकडकर अपने मिट्टीसे रचेहुए घरमें डाललेती है सो वह 
कीडा मारे सयके उस सैगीका स्वरूप दिन रात अपने ध्यानमें बनाये रहता 
है । यहांतक, कि अन्तर्मे वह कीट भंगीका स्वरूप बनजाता है। इससे 
सिद्ध हाता है, कि जो उपासक दिन रात अपने उपारय भगवानके स्वरू- 
परम एकाग्रता प्राप्त करेगा ।॥ वह सगवत-स्वरूप ही हाजावेगा । 

तातय्ये यह है, कि जो यथाथ जिज्ञासु है वह दत्तात्रेयके समान सब 
ठोर सब वस्तुओंसे भगवरू जनके विषय शिक्षा माप्त करता है और उस 


9७५६ ... श्ीमझणवद्गीता . ु [सण्या० ७ | 


भजनके अतापसे पूर्ण ज्ञानको प्राप्तकर परसानन्द लाभ करताहुझा 
भगवत्‌-स्वरूपमें जा मिलता है। यहांतक आहत और जिज्ञासु दो प्रका- 
रके भक्तोंके विषय वर्णन किया अब शेष तीछरे ओर चौथे अर्थात्‌ 
अर्थार्थी और ज्ञानी भक्तोंका वर्णन कियाजाता है-..- 


३. अरथार्थी- इस संसारेमें घन, सम्पत्ति, पुत्र, कल्नन्न इत्यादि 
की चाहनाको लौकिक-अर्थ कहते हैं और खत्युके पश्चात्‌ स्वर्ग-लोकादि 
उत्तम लोकोंकी चाहनाको पारलौकिक अर कहते हैं । इन दोनों 
पकारकी कामनावाले भक्त अर्थर्थी कहलाते हैं जैसे सुभ्रीव 
जो अपने राज्यके छिनजानेसे अत्यन्त क्रेशित था और केवल अपने 
राज्य और अपनी स्वीकेलिये श्रीरधुवंशमणि कोशल-किशोर श्रीराम- 
चन्द्रजीकी शरण आया था। इस ग्रकारकी चाहना लौकिक-अभैकी 
चाहना कहलाती है। ला 

इसी प्रकार शवने सगवदाराधन करके पारलौकिक-अशे अर्थात्‌ 
ख्गका डार शआ्राप्त किया है ये दोनों भर्थार्थी भक्त कहेजावेंगे । 

ये जो आतं, जिज्ञासु और अर्थार्थी तीन प्रकारे भक्त कहें 
गये हैं ये तीनों सकाम हैं । क्योंकि आतेको दुःख निवारणकी, कामना, 
जिज्ञासुको मोक्षसाधनकी कामना और अर्थार्थीकी अपने अर्थ 
साधनकी कामना बनी रहती है । पर ये तीनों भगवत॒की उपासना 
करते २ उन्नति करसकते हैं । क्‍यों कि जब शातोके दुःख निवारेण 
हाजाते हैं और अर्थार्थियोंके अनेक अथ सिद्ध हाजाते हैं तब 
इन दोनोंको ईश्वरक्ी स्थितिमें पूर्ण विश्वास हाजाताहै । जब 





जे० ॥ ११॥ '. श्रीमद्धभणधवढ्ीता १७५७ 





एवस प्रकार इन दोनोंके हृदयोंका .विश्वास पूर्ण रूपसेदुढ हेजाता 
है | तब ये इंश्वरकी प्राप्तिकी कामना करते हैं अर्थात्‌ जिज्ञासुकी पढवी 


पर पहुंच जिज्ञासु वा मुमुंज्ञ कहलाते हैं। इसी प्रकारे जिज्ञास सी 
उन्नति करते २ ज्ञानी बनजाते हैं। क्‍योंकि भगवत॒की उपासना 


करते-करते उन्हें ज्ञान लाभ हाजांता है फिर तो क्‍या कहना है। 


ज्ञानी- अब चोथे भक्त जो ज्ञानी कहलाते हैं वे निष्काम रहते 
हैं। क्‍योंकि निष्कांम कर्म करते-करते जिनका अन्तःकरण शुद्ध 
हागया है । इसलिये बह्मलोकसे पाताल पय्यन्तके भोगोंको तुच्छ 
जान वैराग्य साधन कर अहनिश भगवतस्वरूपमें ही मध्त रहते हैं 
इनका एक क्ञण भी विना भगवरूजनके निरथक नहीं जाता है ये 
चारों प्रकारके भक्तोंमें श्रेष्ठ और भगवत्‌को अधिक प्यारे हेते हैं- 
४ चहुँ चतुरेन कहूँ नाम अधारा । ज्ञानी अभ्ुहि विशेष पियारा ” | 

सो ज्ञान क्या है ? इन ज्ञानियोंम भी उत्तम, मध्यम इत्यादिके 
अनेक भेद हैं । सो आगे १३ से १८ अध्याय तक विस्तार पूर्वक 
वर्णन किये जावेंगे। उसे सगवान विस्तार पूर्वक इस गीताके 
अध्याय १५ से १८ तक वर्णन करेंगे । 


सबसे श्रेष्ठ ज्ञानी वह हे जिसने सगवतस्वरूपमें प्रेम लगाया है ओर 
प्रेमयोगका अभ्यास किया है । जेसे बजगोपिकाएँ ज्ञान्रियोंम श्रेष्ठ कही 
जाती हैं । इसी प्रकारे सनत्कुमारादि चारों मैया नारद, शुकदेव, मल्हाद 
इंत्यादि सगवानके ज्ञानी-भक्तोंमें शिरोमणि हैं। क्‍योंकि इन सहापुरु- 
पोने प्रेमपथको रोंद डाला है । 


(ण्प्द श्रीमड्गगवंद्ीता [ अध्या० ७ | 


भगवानेन जो इस स्छोकमें. ज्ञानी च ऐसा कहँकर चकारका प्रयोग 
किया है तिसंसे मगवानने स्पष्ट कर जनादिया है, कि पूर्वके तीन मकारके. 
जो मेरे भजन करनेवाले हैं उनको तो भिन्न २ कामनाशरोंके सिद्ध 
करनेका. भी तातय्थ है पर ज्ञानी जो सब कामना रेहित हैं वे मेरा 
सजन निष्प्रयोजन होकर करते हैं और केबल सुकहीको चाहते हैं 
अन्य कुछ सी नहीं चाहते । किसीने कहा है “तुकसे तुकहीको में 
सांग कि, सभी कुछ मिल जाय” सो सवालोंस यही एक सवाल 

च्छा है ७ ॥ १६॥ ह 


एवस प्रकार जो ज्ञानियोंमें भी प्रेमसक्तियुक्त हैं वे अ्रष्ठ हैँ 
इसी विषयको सगवाच झआगेके शल्लोकमें कहते हैं--- 
री म पे नि्त्यि न जब अप शिछ्‌ आम 
मू०--- तेर्षा ज्ञानी नित्ययुक्त एकमक्तिविशिष्यते । 
प्रियो हि ज्ञानिनो इत्येषमई से च मझम्मप्रिय:॥ १७ 


पृदुच्छेद:--- तेषाप ( चतुविधसुरृतिनां भगवदसिमुखा- 
नाम ) मित्ययुक्त: ( भसगवति वासुदेवे सदा समाहितचित्तः ) एक- 
भक्ति; ( एकस्मिन भगवति स्नेहविशेषे यस्व सः ) ज्ञानी ( विवेकी ) 
विशिष्यते (€ अधिकतामापच्चते अतिरिच्यते ) हि ( यस्मात ) अ 
( वासुदेव; ) ज्ञानिव:, अत्यथेम्‌ ( अतिशयल ) सिय। ( वछम; ) 
व ( तथा ) स; ( ज्ञानी ) सलम्रिय/ ॥ १७ ॥ 





& सवाल फारसी भाषामें किसी प्रकारकी कामनाके विषय कुछ पार्थना 
करनेकी कह हे - ०. ला वा (५७* ४ ७३० | 0३7 ५३ पैडसओ बथवकाएं 
हम हि | ०! । की | पी ०5 2 ॥ 22०: 25 


छो०॥ १७॥ प्ीयरूरवद्रीतों शज्छूह्‌ 

पद्ाथ-- ( तेषास ) उबर चार प्रकारके पुणयवान भक्तोंमें 
जिनका वर्णन पहले कराये हैं जो प्राणी (नित्यंचुक्त: ) सदा सग- 
वतस्वरूपमें समाहितवित्त है और (६ खुकभ्क्ति: ) अन्य सब 
देवताओंका धआश्रय छोड केवल एक वासुदेवहीमें भवित रखता है 
(ज्ञानी) ऐसा जोज्ञानी हे सो (विशिष्यतत ) अन्य सर्व प्रकारके 
भक्तों तथा ज्ञानियोंमें विशेष समभझाजाता है ( हि) इसी कारण 
€ अहम ) में वासुदेव सर्वेश्वर ( ज्ञानिन: ) तिस ज्ञानीका 
€ अत्यथंम ) अत्यन्त (प्रिय; >भिय (च ) और ( सः, समभियः) 
सो ज्ञानी भक्त भी मेरा प्रिय है ॥ १७ ॥ 

भावाथ;-- अब भगवान्‌ प्रेमभक्तियुक्त ज्ञानीकी श्रष्ठता 
दिखलाते हुए कहते हैं, कि. ये जो पूर्वक श्लोकमें चार प्रकारके 
भक्त कहे गये हैं |तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त एकमक्ति 
विशिष्यते | तिनमें जो ज्ञानी आत्मतत्वको ' जाननेवाला नित्य 
युक्त है केवल मेरी ही भक्तिंमें मग्न॑ है वही श्रेष्ठ समकाजातां है । 
अथोात शुद्ध अन्तःकरण हानेके कारण चैचलताको त्याग- 
कर सर्व प्रकारके ोंसे रहित हाकर केवल एंक मुझ सगवतम चित्त 
को एक्राग्न कररखा हे ऐसा नहीं, कि दस दिन तो झ्ानीं बनकरं मजनः 
किया. फिर चुपचाप मोन साधन कर बेठरहे, भजन ही छोड दिया 
चर्वाकादि नास्तिकोंके सतमें अथवा वत्तेमान कालके नवीन कपोल- 
कल्पित मत प्रवेश करेमयेः वहां भी: कुछ अपना सवा नहीं: देखा 
तो किसी अन्य मत चलेगये ) एक्श्पकार आयुष्प्यन्‍्त इधर उधर 
ज्ञानी बन. फिरते रहे, कहीं मी स्थिरता प्राप्त नहीं की तो ऐसे अच्यच- 


र्७३० | शीमद्रगवद्गीता ( ध्रध्या० ७छ | 





रिथित ज्ञानीको ज्ञानी कहना ही उचित नहीं है न वह यथार्थम ज्ञानी 
है क्‍योंकि वह नित्ययुक्त अर्थात सदा भगवतसें एक रस नहीं रहा 
इसलिये जो प्राणी नित्ययुक्त होकर अपने थापसें स्थिर हारहा हे, 
करोडों आपत्तियोंके डुलानेसे भी रंचकमात्र नहीं डोलता जिसकी 
बुद्धि घृतिगहीत है जैसा, कि भगवान पहले आज्ञा देआये हैं, कि 
# जने; शनेस्परसेद्‌ बुद्धया धतिशहीतया “**' ” ( देखो अ० ६ 
श्लो० २१४५ ) 
अर्थात्‌ धारणावशीकृत बुडिसे आत्मामें धीरे -घीरो रमते रहो । सो 
जो पुरुष धीरे -धीरे आत्मामें रमणु कर आत्मामं ही लय हेरहा है, 
सर्वत्र सब दिशाओंम आत्मा ही थात्मा देखरहा है और सदा.आंत्सा 
ही में जिसकी तृप्ति, रति ओरे सन्तुष्टि है अन्य किसी भी ओर 
अपने चित्तको नहीं लेजाता सो भगवान कहते हैं, कि मुझ ही को 
सर्वेभूतान्तरात्मा जानकरे सेरे स्वरूपमें नित्य युक्त है, सदा मनो- 
थोग देरखा है तथा जो ( एकभक्तिः ) केवल मुकहीम भक्ति 
रखता है अन्य किसी, देवता देवीका आश्रय नहीं करेता । जैसे पति- 
अता स्त्री केवल अपने स्वामी ही को पुरुष-रूप देखती है । इसी 
घकार जो ज्ञानी केवल मुझ वासुदेवहीको अपना रवामी जानकरमेरे 
ही स्वरूपमें मप् रहता है वही सब ज्ञानियोंमे श्रेष्ठ है उसीको विशेषरूपसे 
मेरा यथाथे भक्त जानना चाहिये । इसी कारण भगवान्‌ कहते हैं, कि 
[ प्रियो हि ज्ञानिनोउत्यर्थमहम् सच शाभभिय] ऐसे ज्ञानीका 
तो में अत्यन्त श्रिय हूं ओर ऐसा ज्ञानी भी मेरा अलन्त प्यारा है । 
अथातू ऐसा ज्ञानी पुत्रसे, स्त्तीसे तथा अन्य सम्बन्धियोंसे बढकर सुकको 


श्लो० ॥ १७॥ - भीमछरगवढ्गीता .- १७६६ 
ही अपना प्रिय जानता है उसका श्रेष्ठ प्रेमी मैं ही हूँ) क्योंकि सें सम्पूर्ण ह 
जगतूका आत्मा हूँ ओरे आत्मां ही सबसे अधिंक प्रिय होता है यह 
बात प्रसिद्ट है । -सभी जानते हैं, कि मांगनेवालेको प्राणी संब देसकता 

- है पर आंत्याकी नहीं देसकता । आत्मांहीके प्रिय हैनेलि सब प्रिय 
देख पडता है । तहां बहदारण्यकी श्रुति यों कहती है--- 

“४ न वा ओरे देवानां कामाय देवाः प्रिया भवन्त्यात्मनस्तु 
कामाय देवा: प्रिया भवन्ति । न वा ओरे स्वस्थ कामाय सर्व प्रिय भव 
व्याल्ननस्तु कामाय समप्रियं भवृति ” (बुण्शू० ४आं० ४ श्रुति ६) 

अथ---- देवताओंकी कामनासे देवता प्रिय नहीं हेते केवल 
अपनी आात्माकी कामनासे अर्थात अपने आत्माके सुखके लिये 
देवता प्रिय होते हैं | इसी प्रकार जितनी प्रिय वस्तु पुत्र, कलञ, 
धन, सम्पत्ति इत्यादि- हैं वे सब उन वरतुओंके लिये म्रिय नहीं हैं 
केवले अपने आत्माके लिये अंर्थात अपने सुखके लिये प्रिय हैं | 

सुख्य तात्पये यह है, कि यह अपना आत्मा सबसे अधिक प्रिय 
हे सो आर्ता वही वारुदेव हे इसलिये ज्ञानियोंको उस वासुदेवसे 
इतर अन्य कुछ प्रिय नहीं । इसी कारण वे ज्ञानी केवल एक वासुदेव 
ही में प्रीति औरे भक्ति करतें हैं | अतएवं वे एकभकक्‍तं कहेजाते हैं । 
इसलिय भगवान्‌ कहते हैं, कि ज्ञानीको में अल्न्ते ( अंतिशय ) 
प्रिय हूँ । किए यह तो स्वाभाविक ही है, कि जब एककां संनेहं किसी ढूंसरें 
सें हांगा तो वह दूसरा भी अंवंश्य उससे स्नेह करेहीगा कंयोंकि एंक 
हृदयको दूसरे हृदयंसे सूत्र लगाहुआ है । इसी कारण भगवान कहेतें 
हैं, कि जैसे ज्ञनियोंको में पृय है इसी प्रकार (स च मम प्रिय: ) 

श्श्र 
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वह भी मेरा प्रिय है अर्थाव जितना स्नेह वह मुझसे करता है में भी 
उससे उतना ही करेता हूँ। इसीलिय मेरी प्रतिज्ञा है, कि “ये यथा 
सां प्रय्यन्ते तांस्तथेव सजाह्यहुस्‌ ? ( अध्याय ४ श्लो० ११ ) 
जो मुझमें जेसे जितने प्रेमसे आं याप्त होते हैं में सी उनको उसी साद 
से स्मरण करता हू इसमें तनिक सी सन्देह नहीं ॥ १७॥ 


इतना सुन अज्जुनने शंका की सगवन ! आपके मुखारवबिन्दसे 

जो यह शब्द निकला, कि ज्ञानी मुझको प्रिय हे इससे मुझ अल्प- 

बुडिको ऐसा बोध होता है, कि अन्य जो द्रोपढी, गज, लुभीव, 

विभीषण, ध्रव इत्यादि भक्त हुए हैं जिनकी गणना आते, अर्थर्थी 

ओर जिज्ञासुओंमें है वे आपको प्रिय नहीं हैं ? 
इतना छुन भगवान्‌ बोले-- 

यु०--- उदारा: सब एवंत ज्ञानी त्वात्मेव से मतम | 
आस्थितः सहि युक्तात्मा सामेवातुत्तमां गतिस 

॥ १८ ॥ 

घृद्च्छेद्‌:--- एते ( आर्तादय: ) सर्वे, उदार: ( उत्कुष्टा:। 

सहान्तः। ऋज्बाशया:। शिष्टा: ) एव, ज्ञानी ( वासुदेव; सर्बमित्येव 

हृढप्रतिपत्तिपविन्नीक्ृ'हदय; ) तु, आत्मा, एवं [ इति ] से, सतप्त्‌ 

( निश्चितम्‌ ) हि ( यस्मात ) सः, उुक्तात्मा ( समाहितचित्त; ) 

अलुचतमाप्‌ ( सर्वोत्तशम ) गतिसु ( गन्तव्यम ) माम ( वासुदे- 
व ) एव ( निश्चेनन ) आस्थितः ( अगीकृतवान ) ॥ १८ है 
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पदार्थ:--- ( एते ) ये जो आर्तादि भेरे मक्त हैं ( सर्वे ) 
सब ( उदाराड, छझव ) उत्तम और अड्ठ हैं इसमें सन्देह नहीं पर 
€ ज्ञानी ) वह ज्ञानवान्‌ जो स्वत झुक वासुदेवको जानकर सुममें 
सदा रमरहा है ( तु ) सो तो मेरा ( आत्मा ) आत्मा है अर्थात्‌ 
खयम में ही हूँ ( थे, सतम्त ) ऐसा ही सुकको निश्चय है (हि ) 
क्योंकि ( स; युक्तात्मा ) वह समाहितचित्त एकाग्रदृत्तिवाला ज्ञानी 
( अनुत्तमास्‌ ) अलन्त श्रेष्ठ ( गति ) गति € मालेव ) मुकहीे 
अर्थात्‌ मेरे ही स्वरूपम ( आस्थितः ) सदा स्थित है॥ १८॥ 

भावाथ;--- अजुनने जो प्रश्न किया है, कि क्या चार मका- 
रके भक्तोंमें केवल ज्ञानी ही तुमको ग्रिय हे ओर शेष तीन प्रिय नहीं 
हैं? इसका उत्तर देतेहुए भगवान कहते हैं, कि | उदाराः सब 
एवेते ज्ञानीत्वात्मेवमेमतस्‌ ] ये सब मेरे भक्त उदार हैं 
पर ज्ञानी तो मेरी आत्मा ही है ऐसा ही में मानता हुं। क्योंकि ये. 
सब ऋज्वाशय हैं अर्थात्‌ इनका आशय सरेल है इनमें किसी प्रकारकाः 
छल, कपट, ग्रपंच, नहीं है. तथा इनमें कोई ऋृपण-बुद्धि नहीं है 
यदि शैका हा, कि भगवान पहले कह आये हैं, कि “* कृपणा: 
फलहेतव: ” फलकी इच्छा करनी ही छृपणता है ओर ये मथमके 
तीन भक्त सकाम हैं फलकी इच्छा करते हैं इसलिये इनको कुपण 
कहना चाहिये । फिर इनको भगवाचने उदारे क्‍यों कहा * तो उत्तर 
इसका यह है, कि इसमें सन्देह नहीं, कि ये तीनों फलकी इच्छा 
करते हैं. पर पूर्वमें जो भगवान्‌ कृषण कह आये हैं इसका तातय्ये 
यह है, कि बहुतेरे कामना वाले केवल अपनी कामनाके ही ताल- 
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य्यैसे बहुत्तेरे देवताओंकी उपासना करने लगजाते हैं ओरे अब 
उनकी कामनाकी पूर्ति हांजाती है तो फिर वह उस देव देवीका स्मरण 
कभीभी नहीं करते । जैसे जब किसी ग्राममें वा लगरमें महामारी; 
विशुचिकादि रोगोंकी उलतत्ति हाती है और सब छोटे बडे झत्वुको 
प्त होते चलेजाते हैं तो केवल अपने वा अपने सम्बन्धियोंके 
प्राणके सयसे वहके सबे साधारण देबोंके मन्दिरोंमें तथा गहुरोंमें 
जाकर भेटें चढाते हैं, पक्‍वान्तोंको लेजाकर भोग लगाते हैं - और 
बकरोंका बलिदान करते हैं जबतक महामारीकी घूम रहती है तबतक 
देवीको इतना भोजन कराते हैं, कि देवी मोजन करते २ और बक- 
रोंको खाते २ नाकों दम हाजाती है पर जबसे महामारी रुकजाती हैं 
तबसे बरसों देंबीजी बिना भोग रागके ग्रामकी एक ओर एक टूटी 
फूटी कोंपडीमें भूखी पड़ी रहती है न कोई पढ्वान्न लेजाता है, न 
बकरे चढाता है.। देवीके आगे सुन-सान पडा रहता है । क्‍योंकि इन 
मूखे सर्वसाधारण प्राशियोंको केवल अपनी मनःकामनांसे ही तालय्ये था 
देवीसे तो रध्चक-सात् भी स्नेह नहीं था। ऐसे ही पुरुषोंको कृषण कहते 
हैं भगवानने मी ऐसे ही पुरुषोंको कृषण कहा है । पर जो लोग 
ऐसे हैं, कि पूवे-जन्मकी सुकृतियोंके कारण जिनकी बुडिका संयोग 
भगवबर्ूक्तिकी ओर तोहे परे प्रारव्धानुसार शहस्थाश्रसादिमें रहनेसे नाना: 
प्रकारकी कामनाएँ सी सध्यर से बाधा करती हैं तो उनकी उन. कामनाओंकी 
पूति निमिच्त भगवानकी म्रार्थता करनी पडती है। तातप्य यह है, कि ऐसे 
प्राणी जो भगवतको-मी ज्ञहतें हैं ओर कुछ फल भी चाहते हैं उदार कहे- 
जाते हैँ। मुख्य तालय्थ यह है, कि फलको पाकर भगवत॒को नहीं चाहनें 


छो० ॥ १ ही शीगझगयद्वीता १७१४६ 
टन 20 2 म किल अलरल कट पति मिनरल कील कक किक। 
' वाले कुंपण हैं और जो फलको तथा भगवतको दोनोंके चाहनेवाले 
हूँ उदार हैं एवम महान हैं इसीलिये उनका आशय सरल है। 
अब विचारकी दृष्टि द्वारा देखलेसे ऐसा अनुसान हे।ता है, कि 
डूस संसारमें ५ प्रकारके मनुष्य हैं- 
. १ फलको केवल आपत्तिके समय अर्थात्‌ अपने प्रयोजनके 
समय देवंताका पूजन करनेवाले । 

. २. जो फलके मी चाहनेवाले हैं ओर इन्द्र, वरुण, कुवेर, दुर्गा, 
सरखती इत्यादि देव देवीके चाहने वाले अर्थात्‌ इनकी भक्ति: भी 
करने वाले हैं । 

३, जो अपली कामनाओंको केंबल भगवानसें चाहँने वालें हैं 
पर कामनाकी पूर्तिके पश्चात्‌ मगवानकों भूल जाने वाले हैं । 
४. जो अपने फलकों मी चाहने वाले हैं ओर मगवतूस्व॒रूपके 
सी चाहनेवाले हें । 
५, जो केवल भगवतके चाहने वाले हैं अह्मल्ोकसे पाताल 
पय्यन्‍्त किसी सी फलंकों नहीं चाहतें। येही यथाथ ज्ञानी कहें: 
' जाते हैं । 
इनसे प्रथम जो आपत्तियोंके समय केवल फलोंके चाहनेवालें 
हैं और देवता देवीसे कोई तात्य्य नहीं रखते वे छुपण हैं | 
उनहीके. विषय भगवाचनेः “ ऋकृपशा: फलहेतवः ” ऐसा वचन 
उच्चारण किया. | 
इनमें उद्धार वे हैं. जो फल्लनके ओर, देवता देवीकें. मी: चाहने 


. वाले हैं ॥ 
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इनसे अधिक उदार वे हैं जो फलको केवल भगबतूसे चाहने 
वाले हैं अन्य किसी देवता देवीसे नहीं | 

इनसे भी अधिक उदार वे हैं जो फल ओर भगवत्‌ दोनोंके 
चाहने वाले हैं । ह 

इन सबोंसे उदार अर्थात्‌ महान वे हैं जो केबल भगवतृके 
चाहने वाले हैं । 

इसलिये सगवान्‌ कहते हैं, कि ये सब मेरे भक्त उदार हैं पर 
इनमे ( ज्ञानी खात्सेव से मतम ) जो ज्ञानीह बह मेरा आत्मा 
ही है ऐसा मुझे निश्चय है ।क्योंकि वह मुझे! छोड अन्य किसी प्रका 
रका फल नहीं चाहता । कारण इसका यह है, कि फलचाहने 
वालेको तो में फल देकर उससे उऋण है जाता हैँ पर जो मुझसे 
कुछ नहीं चाहता उसका मैं सदा ऋणी बना रहता हू ओरे इसी 
कारण मैं स्वयं उसको अपना स्वरूप ही बनालेता हूँ 

सगवानके कहनेका तातये यहहें, कि वह तो मेरा आत्मा ही 
हजाता है | जैसे कीट भुगीका ध्यान करते-कुरते सगी बनजाता डे। 
ऐसे मनुष्य सगवतका ध्यान करते-करते भगवत-स्वरूप ही बनजाता हैं 
फिर इससे अधिक क्या कहिये १ 

अब भगवान्‌ आधे श्लोकमं कहते हैं, कि [| आश्िथित: 
स हि झुक्तात्मा मासेवातुत्तमां मतिम् ] सो जो थुक्तात्मा 
ध्यर्थात्‌ केवल मेरे स्वरूपस समाहितचित्त होकर लो लगाये हुआ है 
शोर केवल मेरे ही खरूपमे रिथिरे रहता है वही युक्‍तात्मा कहलाता है 
सो जो ज्ञानी युक्तात्मा है सो निःसन्देह सब गतियोंमें उत्तम गति जे 
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अर्थात्‌ मेरा स्वरूप उसीरम जा स्थिर हाता है प्र्थात सबसे अरछठ 
जा सेरा स्वरूप सो ही जिसको अंगीकृत है । 


अनेक जन्मोंके उत्तम संस्कार जब एकत्र होते ह॑ तव सबसे 
श्रेष्ठ गति जो में सो तिम्न पुरुषको प्राप्त होता हूँ | क्‍योंकि मिन्न २ 
देवताओंकी उपासना करने वाले उन देवताशोंके लोकको प्राप्त होते 
हैं पर उनके लोकोंको प्राप्त हाना उत्तम गति नहीं है। क्योंकि उन 
लोकोंम प्राप्त हैकर पुययके छीज जाने परे फिर उनको संसास्में 
लोटना पडता है पर मेरे धामके प्राप्त होनेवाले लोटते नहीं 
& थद्गत्वा ने निवतेन्ते तद्घभाम परमम्‌ क्षम ” जहां जाकर 
फिर उल्लटा ल्लौटना नहीं होता अर्थात्‌ फिर संसार-वैधनमें आना 
नहीं हाता सो मेरा ही परम घाम हे इसी कारण मेरे स्वरूपको पाप्त 
होना अत्यन्त उत्तम और श्रेष्ठ गति है । 
दूसरा कारेण यंह है, कि अन्य सब देवता देवी महामल- 
यमें नष्ट हाजाते हैं। महाप्रश्नु वासुदेव सर्वेश्वर सर्वान्तर्यामी सच्चिदा- 
नन्‍द आनन्दघन सदा एक रस रहने वाला है इसलिये उसके स्वरूपको 
, भाष्त हाना सबसे श्रेष्ठ गति है तहां श्रुति कहती है “ छावात्पर 
एडमिवातिसरस जाला शिव सर्वमूतेष गूढस। विश्वस्यैक परिवे 
शितरंज्ञाखा देवे सुच्यते सर्वपाशैः ” (श्वेताश्व- अ० ४ श्षति १६) 
यहां यह क्ुति उत्तम गतिके अतिशय आनन्‍न्दकों जनाती हुई 
कहती है, कि घृतके ऊपर जो विद्यमान सारांश है उसे सणड कहते 
हैं ) जैसे रसका अत्यन्त रस है इसी प्रकार सो महेश्वर सुमुचुओंका तथा 
ज्ञानियोंका अत्यन्त सार विषय है इसी कारण अत्यन्त श्रीतिका विषय 
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है | जस वह छतका सार अलबन्ते सृक्तंम हांता है इसी प्रकार उस 
महेश्वर वासुदेवके स्वरूपका आनन्द भी अत्यन्त सूक्ष्म है और सो ही 
संनेभूतमात्रंमं अत्यन्त गूढ भी हे अथात अल्यासे लेकर स्तम्बं पय्चन्‍्त 
सबोके कम-फलमभोगका साक्षीरूप हेनेसे वह अत्यन्त गूढ कहाजाता है, 
सम्पूर्ण विश्वमात्रका वह एक ही परिवेष्टन करनेवाला है घर्थाव सबंको पेरे- 
हुए है ऐसे परम देवकी याणी जानकर सर्वप्रकारके वच्धनोंसे छूटजाता है । 


इसी कारण भगवान कहते हैं, कि सो युक्तात्मा ज्ञानी - सबसे 
उत्तम गति जो मैं तिसे आप्त होता है || १८ ॥| 


इतना सुन अजुनने पूछां भगवन | ऐसे ज्ञानी पुरुष जो सबोसे 
श्रेष्ठ हैं इस संसार में सब ठौर॑मिलते हैं या नहीं ! अर्थात्‌ उनका 
दशेन सर्वेसाधारण पुरुषोंकी होता है वा नहीं ! सो कृपाकर कहो ! 


इंलना सुन सगवॉन्‌ बोले अजजुन | सुन--- 
शू०--बहुनां जन्मनासमन्ते ज्ञानवान मां प्रष्यते | 
वासुदेव: सर्वेभिति स महात्मा सुदुल्: ॥१६ ॥ 


पृद्च्छेद:--- वाछुदेवः ( विश्वस्भरः ) सर्वर ( अह्यादि 
र्तम्वप्यन्तंम्‌ ) इंदिं, भाववांनू ( विंवेकंपूर्वकसगंवच्चरणानुरामी । 
भाप्तपरिपक्वज्ञान; ) [ यः ] बंहुनाम्‌ , ज॑न्सेनास्‌, अन्ते ( चरसे 
जन्मनि ) साम्‌ ( बासुदेवस्‌ ) धपथ्॑ते € सम्यंग्दर्शनेन प्रत्यक्षी- 
करोति ) ल;; महात्मा ( महिमावान । सर्वोत्कृष्मात्मशब्दितं वैभव 
मस्येत्रि ) सुदुलेसः ( अतिदुष्माष्यः )॥ १६ ॥ 


ले० ! र९ ॥ शीमड्गवद़ीता १७६६ 
धत्रार्थ:- ( बाहुदेवः ) सम्पूर्ण विश्वमात्रका देव जे महेश्र 
€ उछत्म ) सब है अर्थात्‌ बअह्मलोकसे पाताल पर्यन्त जितने 
हैं सब उसीके ख्रूप हैं तथा सब वही है (इति ) इस 
भक्कार / झानवान्‌ ) जाननेवाला ज्ञानी जे ( बहनाम् ) अनेक 
( ऊनालए ) जन्मेके ( जन्ते ) अन्तमें ( झाम्र ) घुझ वासुदेव 
का ( भप्शते ) भाप्त होता हे ( स+, सहात्मा ) सो ऐसा महांत्ता 
( छुदुल्लभ; ) बडी कठिनतासे प्राप्त हेने योग्य है अर्थात्‌ उप्तका दशन 
बहुत ८लश करनेस मिलता है ॥१६॥ 

भसावाथ:- अब भगवान अजुनके प्रति उत्तर देतेहुए कहते हैं, 
कि [बहुनां जन्मनीसन्ते ज्ञानवान मां प्रपद्यते] अनेक जन्मोंके 
अच्तमें अर्थात्‌ शुभाशुभ-कर्मानुसार बार-बारे मिन्न-मिन्न योनियोंमें नाना 
प्रकारके दु:ख और सुख पाताहुआ कूपघटिका-यत्रके समान अमता हुआ 
जब किसी जन्‍्ममें किसी अवल पुण्यकी श्रेरणासे मनुष्य शरीरको 
पाता है झोर कईबार मनुष्य शरीरको भी प्राप्त कर रवर्गादि लोकोंके 
भेगोंकी .मोगताहुआ लोटकर किसी घनवान्‌ वा योगीके कुलमें जन्म 
लेकर किसी महान घुरुकी ऋृपासे ज्ञानका लाभ कर भगवत्माप्तिका 
कोई सरल उपाय साधन करे भमगवत्‌-स्वरूपको सर्वत्र देखता है ओर 
एक सुईके अग्नमागंके वराबर सी कोई स्थान भगवतूस. शुन्‍्य नहीं 
देखता तब जानो, कि यह उसका अन्तिम जन्म है। इसी अन्तिम 
जन्ममें ज्ञानवान पुरुष मुझको प्राप्त हाजाता है तब इसे दिए भनुष्य- 
जन्म लेनेकी आवश्यकता नहीं हेती क्योंकि वह तो कीटसगगीके व्यायसे 
ब्रह्मचरूप ही हाजाता है । अर्थात्‌ संसारी जितने आामन्द हें 

२१२५३ 
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भरव्यानुसार बनी रहती है तबतक [वालुदवः स्वेभिति स्‌ महात्मा 
झुदुल्भ: ] वासुदेव ही ये सब हैं ऐसा जो जानता है सो महात्मा दुलेम 
है। क्योंकि वह दिव्यचक्षुसे सर्वत्र वासुदेव ही को देखता है | ऊपरं, नीचे, 
दाये, बायें जिधर दृष्टि जाती है सवत्न वासुदेव ही वासुदेव देखता है प्रत्येक 
डालमें, पातमें, फल्लमें, फूलमें, हलमें, मूसलमें, उछलमें, छुडीमें, 
सुईमें, अन्न पानीमें, छारमे, आंगनमें, घरोंकी दीवारों जहां देखो तहां 
महाहीको देखता है और “सर्व खल्विद बह” “अयपात्मा बह्म * 
इन शुतियोंके वचनानुसार सर्वत्र बह्म ही को जानता है--.- 
शतिः-- “ पुरुष एवेदं विश्व कर्म तपो बह्य पशशतस । 
एतद्यो वेद निहिते शहायां सोडविद्याग्रन्थि विकिस्तीह सोम्य ? 
( मुशड० २ खण्ड $ श्रु० १०९) 

अर्थ--- यह सम्पूर्ण विश्वमात्र जह्म है और जो वस्तु सिन्न 

भिन्न नामोंसे पुकारीजाती हैं ये सब केवल वाचारंभण॒विकारमात 
हैं यथाथमे सब डह्म ही है नाना प्रकारके अग्निहेद्नादि कर्म तथा 
मौन, इच्छुचान्द्रायण इलादि तप सब बहाके ही कारये हैं | इसलिये 
सब अहम ही है। सो कसा है! कि “ पराम्ृतम्‌ ” परमथमृतखरूप है 








गग० ॥ १६ ॥ श्रीमद्भगवद्गीता श्छ्ज 








जि र प्राणी खत्युंको प्राप्त नहीं होता अमरे हाजाता 
है । क्योंकि बह्म स्वयम्र भ्रसृतस्वरूप है अतः अकह्मस्वरूप हेनेसे 
बह प्राणी भी अखतस्वरूप हाजाता है इसीलिये श्रुति कहती है, कि 
* निहिने शुहायाम्‌ ” यह जहा सबोंके हृदयभ निवास करने- 
दा एतयो बेद ” इसको जो जानता है सो भाणी अवश्य अवि- 


[8] 


की गांठकी नाश करके मायासे तरजाता है । 


न 


9" 


ये 


अब सगवान कहते हैं, कि “ ते सहात्मा सुदुलभ; ” ऐसा महात्मा 
| सबको वह्मस्वरूप ही देखता हे दुल्लेभ है बडे कण्से प्राप्त हैने योग्य 

या तो वेषमात वंडी-बडी जटाओ्रोंकों बढाये अथवा केघल्न सैप्तारको 
ठगनेके लिये मूंडको सुडाये सहसों साथु फिशाकरते हैं और 
बचनसे लोगोंको अपने वशीभूत करेलेते हैं पर यथार्थम उनकें 
भीतर टठोला जाय ता सार कुछ नहीं ऐसे महात्मा. अत्यन्त 
सलस हैं । 


दर 


6 है 


पर जिन्हांने ससारके विषय-भोगोंको ज्ञात सारा है ऐसे तो बड़े कष्टरे 
[ मिज्जनस्थानमें पायेजाते हैं अथवा किस्ती नगर और 
आमसे मी देखे जाते है तो बह संसारी-जीवोंके संगंस बचमनेकेलिये. 
तथा इस तात्थ्यसे, कि विषयी जीच नाना प्रकारके विषयकी वस्तुओंके 
सांगनेके लिये न सतावें तथा विषय वार्तामें न फँसाबे किसी प्रकारकी. 
साया बना अप्रने आपको पागल्लोंके समान बना रखते हैं। श्थवा सहस 

ससारीके समाथ अपनेको बना रखते हैं जिससे साधारण व्यक्ति. 
उनकी भी अपने समान संसारी सम्रझें ओर उनसे अधिक लिपटकर 
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उनका समय न नष्ट करें । जैसे राजा जनक जो यथाथ्में सच्चे 
सहात्मा थे अपनेको राजकाजमें ऐसा गुप्त रखा था, कि शुकदेव ऐसे 
महात्माको उनका व्यवहार देखकर श्रम हागया यच्पि व्यासदेवने 
चलनेके समय शुकको समकादियां था, कि जनक बहुत बडा महात्मा 
है, विदेही हे, तुम वहां सत्संगके लिये जाओ ! यथाथतत्वका बोध 
उसके छारा तुमको प्राप्त हागा। तथापि जब शुकदेव जनकपुरीमे 
पहुँचे तो जनकके ब्यवहारोंकों देख उनके चित्तमें अरुचि हागयी- क्यों 
कि उनके राज्यमें सैकडोंको कारागारमसे फँसेहुए तथा अन्य नाना प्रकारके 
दण्ड इत्यादि पातेहुए देखकर घृणा हागयी, कि जिस राजाने ऐसे. 
जीवोंको नाना प्रकारके छ्लेशोंसे छेशित कर रखा हैं वह सला कब 
महात्मा हासकताो है परे जब कुछ काल नारदके समकानेसे जनकेको 
महात्माकी इृष्टिसे देखा तब शुकदेवको ऐसा बोध हुआ, कि जनक 
एक बारगी नि:सैग है। इसको तो इन व्यवहारोंसे कोई तात्मय्य हीं नहीं 


हिल 


है यह तो राजकाजसे एक वारगी निरलेप है, यह तो यथाथ महात्मा 


कि ते 5 ध्ड्‌ ४. ०८७ 
है यह शुक और जनकका इतिहास प्रसिदय है इसलिये यहां संज्षिप्त 
वर्णन किया | 


इसी प्रकार बहुतेरे महात्मा जो यथाथरूपसे बह्मवेत्ता हैं 
उनकी पहचान करनी कठिन है क्‍योंकि वे नाना प्रकारकी माया 


फेल्लाकर अपनेको शुप्त रखते हैं । देखो ! से श्यामहुन्दर आनम्दकन्द्‌ 
जो साज्ञात अवतार हैं ग्वालिनियोंके संग रासक्रीडाएँ तथा ग्वालवा- 
लेके संग बढ्ुंडे इत्यादिके चरानमें अपनेको ऐसा गुप्त रखा, कि 
बह्यको भी उनके काय्योको देख उनके महत्त्वमें श्रम उत्पन्न हुआ । 


श्लोक] १६३  - श्रीमड्रगवद्ीवा १७७४ 





जिस कारण बहुडोंकी चुराकर पर्वतकी गुफामें रख आये पीछे मह- 
त्वको जानने पर लब्जित हो चरणोंपर आगिरे यह लीला सबोंपरे 
प्रकट है। इसी प्रकार नारंदको भी भगवत-लीला देखकर जब 
मोह प्राप्त हुआ फिर १६१०८ रानियोंके घरंम १६१०८ कृष्णको 
उसी रूप शुणसे लाना प्रकारके गृहकाय्योंको तथा भिन्न व्यवहारोंको 
करतेहुए देखकर लज्जित हुए और उनका मोह नाश हे|गया। 
तातपय्य यह है, कि जैसे भगवान खये गुप्तरूपसे प्रकट हाकर 
अपनी महिसाकों छिपा प्रद्क्ष देखनेमेँ साधारण विषयी मनुष्योंके 
' समान काय्येकर लोगोंकों अममें भुलादेते हैं इसी मकारे जो महात्मा 
ः साज्ञात्‌ भगवत्रूप ही हैं वे भी प्रत्यक्ष देखतेहुए मायाके ब्यवहा-. 
रोम मायाग्रस्त साधारण जीवोंके समान ब्यव॒हार करते देखेजाते हैं । 
पर यथार्थेमें वे सबसे -निलेप हैं. किसीमें लिप्त नहीं क्योंकि वे तो 
सब कुछ करते हुए भी कुछ नहीं करते | जेसा, कि भगवान्‌ ऐसे 
महात्मायोंके विषय कह शाये हैं, कि “ लेव किचित करोमीति 
युक्त सन्‍्येत्ः'** ” ऐसा महात्मा जो तत््ववित है यथाथ तच्को 
' जाननेवाला है वह कुछ देखना, सुनना, छुना, सूघना, खाना; 
चलना, सोना इत्यादि कर्मोको करता हुआ भी ऐसा जानता है, कि में 
कुछ नहीं करता। अर्थात्‌ महात्मा पुरुष सब कमोंको करते हुए- भी 
कर्तृत्वमिमानसे रहित हेनेके कारण किसी कम्ममें लिप्त नहीं हेंते 
जिनका श्रोप्त होना साधारण ज्ञानियोंको कठिन है ॥ १६ ॥ 
इतना सुन अज़ुनने शंकाकी कि सगवन |! जब यह सिद्धान्त 
है जो महात्मा “ बासुदेव सर्वभ्िति ” जानता है दही सबोर्म श्रेष्ठ 
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ओर दुर्लभ है तो ऐसा जानकर भी बहुतेरे प्राणी अन्य देवताओंकी 
उपासना क्यों करते हैं ! 


इतना सुत्र सगवान बोले--- 


शृ०-- कामस्तेस्तैईतज्ञाना: पफ्यम्तेष््यवेवता: ! 


ते ते वियमसास्थाय प्रकृत्या नियता: स्वथा॥ २० 
पद्च्छेद:--- ते तेः कामे: ( पुत्रपशुस्वगकीतिशन्॒ुजयमोहन- 
स्तम्मनाकपणवशीकरणमारणोच्ाटनायमिलानै। ) हृतज्ञावा; दूरी 
कुते ज्ञान येषान्ते ) स्वथा ( खकीयया ) पकृत्या ( जन्मान्तराजित- 
संस्कारविशेषेश ) नियता; ( नियमिता: ) ल॑ ते नियसम्र्‌ ( चतु- 
दृश्युपवासजपप्दक्षिणानमस्करोद्िरस्पण ) आश्याय ( अश्रित्व । 
स्वीकृस ) अन्यदेवता; ( इन्द्वरुणयमकुवेरादीय ) प्रपश्चण्ते 
( भजन्ते ) ॥ २० ॥ 
पदारथ:-- ( के ते; काम: ) पुत्र, पशु, स्वर्गादिकी ऋामना- 
ओंसे ( हृतज्ञाना; ) जिनका ज्ञान नष्ट हेगया है वे (र्वया प्रहत्या) 
पूव॑जन्सोंमें उपाजन किये हुए अपने विशेष संस्कारे अर्थात स्वभावके 
अनुसार ( नियताः ) जो नियत किये हुए नियम हैं (व ल॑ नियश्नघ ) 
उनही उपवास, जप इत्यादि नियमोंको € आस्थाय ) स्वीकार करके 
( अन्य देवता: ) इन्द्र, वरुण, कुवेरादि देवताओंकी ( प्रष्शनम्ते ) 
भजते हैं ॥ २० ॥ 


श्लो० ॥१०॥ श्रीमषावढीता १७७५ 


हे तुषयों 
भावा्थ:--- है मगवल ! जब आपहीके खजनसे मनुष्योंको 


श्रे्ठता प्राप्त होती है तो आपको छोड बहुतेरे प्राणी अन्य देवताओंका 
सजन क़्त़ों करते हैं ! इस झअश्नके उत्तरमें सगवान्‌ कहते हैं, कि 
| कामैस्तैस्तेहुलल्लानाः ] अनेक जन्मोंमें जो प्राणीने बहुतसी 
कामनाओोंको अन्तःकरणमें रखकर शरीर छोडा है जिनकी पूर्ति अभी 
तक नहीं हुईं है तिब २ कामनाओंसे जिनका ज्ञान नष्ट हेगया है 
अर्थात्‌ बार २ मनुष्य-जन्म लेकर पुत्र, कलन्न, घोडे, हाथी तथा खगे 
कीति, शत्रुको जय कर्नेकी कामना फिर मोहन, स्तंभन, आकषेण 
वशीकरण, मारण, उद्चाटनादि प्राप्त करनेकी अभिल्लापा रखनेवाले 
ज्ञानसे रहित हाजाते हैं | क्योंकि जब इन तुच्छ पदाथोंकी इच्छा 
उनके हुदयमें उपजती है तो जबतक इनकी पूति न है। तबतक इनकी 
दशा पागलोंके समान बनी रहती है फिर तो जहाँ किसीने कहदिया वहूँ। 
ही पहुँचते हैं नाना प्रकारके छोटे २ देवताओंकी उपासना करते २ 
अपने प्रयोजन भरें हुए भूत, ओत, पिशाच तककी पूजा करने लग 
जाते हैं। शेख सद्दो € ,«« ८» ) गोमापीर ( ,७ ७) बूढे बाबूकी 
समाधि तथा छोना चिमारीकी पिग्डी बना अपने २ घरोंमें पूजते हैं 
तिनके प्रसन्न करनेके लिये तिमके सम्मुख नाना प्रक्ारेके जीवोंकी 
हिंसा करते हैँं। बकरे मारते हैं सुर्गीके अणडे चढाते हैं। -बहुतरे ज्ञान- 
रहित मूर्ख अपना शरीर चीरकर रुधिर निकाल इन बेवताओंकों तथा 
मृत प्रेतोंको चढाते हैं ।बहुतेरे माणी असे काटा करते हैं । तातपय्थ 
यह है, कि स्वार्थ साधन निमित्त अत्यन्त चुद्र २ देवता, देवी, प्रेत, 
पिशाच तथा यवनज्ञातिकी समावियोंके आगे दूध सलीदें चढाते हैं- 
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और मन माना थाचरण करते हैं । बहुतेरे मरे हुए घह्मपिशा्चोको 
भी. पूजते हैं ओरे उनसे अपनी सनःकामना मांगते हैं । फिर पन्धेर 
तो यह है, कि इनके साथ इनके आचार्य्ये भी रहते हैं जो इनसे ऐसे २ 
गाचारेण करवा करके कटे हुए सिरके साथ कुछ पेसे सी दज्षिणा लेकर 
घरे जाते हैं फिर ये जितने हैं सब अपनेको ध्रन्‍्य २ मानते हैं पर 
& आम्वेमेव नीयमाना यथापरथाः ” इस श्रुतिके वचनाचुसार अन्धों 
को जैसे अन्धा माग दिखलाता हुआ लेजाता है ओरेंदोनोंको सार्गका 
ज्ञान न हेनेके कारण दुःखका अनुभव होता है। इसी प्रकार ये भी 
गुर शिष्य दोनों अंधकूपमें गिरते हैँ ओर सम्पूर्ण अह्याएडनांथ रवय॑ 
ज्योतिस्वरूप सचिदानन्द ध्यानन्दकन्द्से एक बारगी विमुख रेहते हैं ( 


इसी कारण कृष्णचन्द्रने इस '्छोकस उनको ४ हतज्ञाना। ? 
कुहा है क्योंकि यथार्थर्म स्वाथ-वश हेानेके कारण इनका शान भ्रष्ट रहता 
'है। इसके विषय श्रुतिका सी प्रमाण यों है, कि “ आविद्यायां बहा 
वत्तमाना वये झृतार्था हत्यमिमन्यन्ति वाला: ? (मु १ खे २ 
श्रु० ६ में देखो ) अर्थात “ बाल्या: ” जो चज्ञानी जीव हैं वे 
आअविद्याके काय्योम.ं रत रहकर अर्थात बहुतसे बाजे गाजेके साथ 
खेलते, कूदते, उछलते बकरोंको कुद्व देवता देवियोंके सम्मुख तथा 
भूत प्रेतके सम्मुख मारतेहुएं बडे आनन्दसे अपनेको घन्य २ मानते 
हैं वे यह नहीं समकते, कि यह अविद्या उनको पहले ऊँचे 
चढाकर फिर नीचे स्थानमें गिरावेगी | क्योंकि वे स्वार्थवश यथा्थ- 
भगवरूजनसे विम्ुुख हैं। 


श्वक ॥ ३० ॥ श्रीमद्गगवद्ीता श्छछछ 
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इसीलिये - भगवान्‌ कहते हैं, कि [ ते ते नियमसास्थाय 
ऋऊत्या निथता; श्वया] अपनी प्रकृतिके अनुसार तिन-तिन साधनों के 


कम 
2० लक2० पक रद 


कियेहुये नियमोंका पालन करतेहुए अर्थात्‌ कभी उपवास करतेहए, कमी 
जप करतेहुए, कसी कटिपयन्त पानीमें दिल-दिन भर खडे होतेहुए, कमी. 
जिहामें सूईसे छिद्रकर मन्त्रोंका जप करतेहए, कभी झ्तकके कपाल 
में पानी सरकर उससे स्नान, णन इत्यादि करतेहुए पर्वजन्माजित- 

स्कारके अनुसार ऐसा समसझते हैं, कि सानों अपने देव, देवियोंको 
मसन्न करलिया। एम्स्पकांर “प्रकृत्या नियताः रूया? अपनी अरू 
तिके नियमित नियमोंसे बंधेहुए रेहते हैं अर्थात अपनी प्रक्ृतिके 
अनुसार नियत कियेहुए तिन २ साधनोंके नियमोंमें हढ रहकर 
भिन्न २ देवताओंकी उपासना करते हैं । 


कक. 





यह प्रलनक्ष देखा जाता है, कि ऐसे अज्ञानी जीत्रोंकी कितना भी 

समझाया जाबे, कि तुमतो बहुत दिनोंसे ज्ुद्व देवता देवियोंकी पूजा 
रुति, उपासना करेंचुके ओरे उनसे अपनी मन;कामनाओंकी सिद्धि 
करचुके अब तुम दुछ हुए अब तो इन विषयवासनाओंको त्याग, केवल , 
' सगवत्यरूपकी चाहनासे सगवत्‌ शरण थाओ।! पर वे तो अपने 
जन्मान्तरके स्वभावसे बद्ध हैं इसलिये किसीकी एक भी नहीं 

मानते और भूत, प्रेत, पिशाचादिकी पूजा नहीं छोडते । 

प्रिय पाठकोी ! यह एक उदाहरण जो इन दिनों मत्वत्ष है 

सबोके देखनेमें आता है कया ऐसे भूखे बृढेको एक वारेगी अज्ञानी 
# ह्वतज्ञाना;? और £ प्रकृत्या नियता; स्वया ” अपनी पूर्व 

२२४ 
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जम्माजितः प्रकृतिस बडः नहीं कहेंगे ! अवश्य कहेंगे |! इसलिये 
भगवाद कहते हैं, कि ऐसे इतज्ञान यूख [ प्रपचन्तेषण्यदेवताः ? 
भगवत्‌-शरण छोड अन्य देवताओंकी शरेश जा अपनी मन:कामना 
सिद्ध करते हैं। 


इसी कारण ये लोग छुपण कहलाते हैं उदार नहीं हैं 

क्योंकि “४ कृपणा: फलहेतवः ” इस सगवंहचनके अनुसार 
फ़लके चाहने वाले सब कृपण हैं औरे पागलोंके समान आचरण 
करनेवाले हैँ क्‍योंकि ऐसी कामनावाले रात दिन स्वारधवश 
केवल कामनाके साधन लमे हैं. वे राजा हैं, महाराजा हैं, 
चक्रवर्ती क्‍यों न हों, सहस़ों लक्षोंके दान देनेवाले क्‍यों न हे पर 
जब उनके हृदयसें केवल कासना निवास कररही है औरे कामना ही करके 
भिन्न देवताओोंका आराधन केरते हैं तो जानना चाहिये, कि वे मथम 
श्ेणीके छृपण हैं औरे हतज्ञान थर्थाव ज्ञानरहित हैं । 


स्रिय पाठकों ! माझमें जितने प्राणी नीचे मरतक रकाये 

चलते दीखते हैं इन सोम निन्यानवें ( ६६ ) को हतज्ञान और पागल 

समझना चाहिये। बहुतेरे तो आपही भाप बातें करते कुछ वोलते 

गदन दिलाते, हां ना करते, हाथोंको ऊपर नीचे डइलाते ऐसे पागलके 

समान देखेजाते हैं मानों किसीसे बातें कररहे हैं ऐसे ही प्राणी जन्मा- 
त्तरके स्वभावस्ते ब्ं: हतज्ञान कहे जाते हैं । मे 

भगवानके कहनेका मुख्य अभिष्राय यह है, कि भर्जुनने जो प्रश्न 

किया था, कि क्‍या कारण है ! कि तुमको छोड प्राणी अन्य २ देव-. 





श्लो० ॥ ११ ॥ श्रींगद्धाविहीता रजजछ्‌ 


ताओंकी उपासना करते हैं उसका उत्तर भगवाननेयों देदिया, कि 
जन्मान्तरके कर्मासे बड़ उनका स्वभाव ही पडजाता है, कि भगवहू« 
जनसे विस्ुख है| केवल स्वार्थसाधनके तात्य्येसे चिसी किसी देव 
ताकी उपासना करते हैं ॥ २० ॥ 

इतना सुन अज्जुनने पूछा सगवन्‌ ! जो लोग ऐसे पामर हैं, कि 
ग्रापको छोड पूर्वजन्माज्जित स्वभावसे बड़ होकर भन्य देवता औरे 
भूत पिशाचादिकी पूजा करते हैँ उनपर भी कभी आपकी रूपा होगी 
वा नहीं ! 

इतना सुन भगवान बोले--- 


9०-- यो यो थां यां तसु भक्त: अद्दयाचितुमिच्छति 
तस्यतस्थाचला श्रद्धां तामेव विदधास्यहैश ॥ 
॥ ५१॥ 


पदच्छेद:-- यः, यं;, भक्त: ( भक्त्या संयुक्तः। उपासकः ) 
थां, यां, तबुभ्‌ ( देवतामूत्तिम । यक्षरक्षेरूपम ) अद्धया (जन्मा- 
' न्वरेसस्कारवल्लश्रादुभुतया भक्‍त्या ) अचितुम ( पूजयितुम ) हच्छति 
( भ्रवर्तते ) तस्य, तस्य ( कामिन; ) ल्ाम्नू ( देवताललुप्रति ) 
एव ( निश्चयेतर ) अचलाप्तू ( ढास ) श्रद्धाम्‌ ( पू्नवासना- 
वशात्‌ भाप्तात ) अहम ( अन्तर्यानी ) विदृषासि..( स्थिरी- 
करोमि )॥ २१॥ 

पदाओं:- ( व, बा, भरत; ) जो-जो भक्त ( याँ, या; 
तनुए ) जिस-जिस देवताकी मृतिको ( अ्रद्धया ) पूर्ण भक्तिसे 


श्छ्द० श्रीमझ्ावद्गीवा | श्रष्या ० ४. | 





( अचितुसेव ) पूजन करनेकी ( इच्छति ) इच्छा करता.है (तस्थ) 
तस्य ) तित्त-तिस पुरुषकी ( ताम्त ) तिसी देबतामें ( अचलासख्‌ ) 
अलनन्‍्त हृढ ( श्रद्धाम ) श्रद्याको ( अहम ) में जो अच्तर्यानी हूं 
( विदधामि ) रिथर करदेता हूँ ॥ २१ ॥ 


भावाथ-- अझुनने जो प्रश्न किया है, कि अन्य देवता 
वा यक्ष राक्षस पूजनेवालोपर भी है भगवन ! आप कृपा करते हैं 
वा नहीं ? तिसका उत्तर देतेहुए सगवान कहते हैं, कि 
[ योयो यांयां तलुं॑ बक्तः अद्ययार्चितुमिच्छिति ] 
जो-जो सक्‍त जिस-जिस मूतिको श्रद्यसे पूजना चाहता हे वे 
तमोगुणी, रजेरुणी, सत्तगुणी रूपसे तीन प्रकारके हैँ अर्थाद्‌ तमो- 
गुणी दे हैं जा यक्ष, राज्ञसादिकी पूजा करते हैं । रजोणुणी वे हैं 
जो. जहां तहां किसी घुक्तात्मा पुरुषव्ी समाधि तथा ६४७ योगिनियों 
की पूजा करते हैं । सलगुणी वे हैं जो गन्धव, देव, अजा- 
नज देव, पितरेलोकनिदाप्तियोंकी, कमदेवोंकी, स्वर्गवासी वरुण, 
कुबेर, इन्द्रादि देबोंकी तथा ब्हरपति, प्रजापति इत्यादि पतियोंकी पूजा 
करते हैं । इन तीनों श्रकारके पूजन करनेवालोंमें जो तामसी हैं वे 
निकुष्ट हैं नीच हैं । 

इनसे जे कुछ अधिक विचारवान हैं अर्थात राजसी गुणोंसे 
सम्पन्न हैं वे अपनी मनःकांमनायोंकी पूर्तिके तातयसे युक्तात्माओंकी 
तथा उनकी समाधिकी पूजा कियाकरते हैं | जेसे गोरखनाथ, मसहत्सये- 
नाथ, पारसनाथ, भतेहरि, गोपीचन्द, शव, प्रहलाद, भरह्यज इत्यादि । 


श्र शीमद्गवंद्ीता.. - ७८१ 





इनसे श्रेष्ठ सातिक पूजाकरनेवाले वे हैं जे इन्द्र, वरुण, 
कुबेर, बृहस्पति, श्जापति इत्यादिकी पूजा करते हैं | 


अब भगवान कहते हूँ, कि ये जितने प्रकारकें पूजा करेनेवाले 
हैं इन सवोपरे मेरी कृपाहष्टि रहती है । मैं सदा यही चाहता हूँ, कि 
मेरी सारी प्रजा धीरे-धीरे उन्नति करतीहुईं मेरे तक पहुंचजावे । 
इसी कारण है अज्जुन ! में तुकसे कहता है , कि जो भक्त जिस-जिस 
मतिकी उपासना (पूजा) करते हैं उनमेंले भूत प्रेत पजनेवालोंकी बुद्धि: 
को तो में ऐसी प्रेरणा करता हू, कि वे किसी साथु महात्माके संगमें 
पहुंच इनकी पूजा छोड ताम्सी बुडिको त्याग रेजोगुणी बुद्धि 
फिर रंजोगुणी बुडिको द्याग क्रमशः सलगुणी बुडिकी भोर झुकें | 
इसलिये भगवान्‌ कहते हैं, कि [ तस्थ तस्थाचलां श्रद्यम 
तामेव विद्धाम्थहसत ] तिन २ देवताओंकी पूजा करने वालोंकी 
श्र्या तिन-तिन देवताओंमें में पहले इढ करदेता हूँ । 


शंका--- इनमें उनकी अचल श्रद्य हाजानेसे फिर तो के 
इनका कभी ट्याग नहीं केरगे ।क्योंकिश्चल श्रद्धा तो तबही होगी 
जब इन देवताओंके छारा इनकी मनः्कामनाओंकी पूर्वि होती 
चलीजावेगी शोर जब पराणीकी मन:कामनाओंकी पूर्ति हुईं तो फिर 
उस देवता देवीमें उसका ऐसा विश्वास जमजाता है, कि अक्माके 
डोलाये भी नहों डोलता। इसलिये ये प्राणी तो ज्योंके त्यों जन्मजन्मा- 
न्तरसे जेस करते आये हैं अभी सहसों जन्मोंमें तदनुसार ही करते 
रहेंगे । भगवतस्वरूप तक पहुँचनेका तो संयोग ही नहीं होगा-। 


री 
च्‌द्ठू 


१७८ ९ श्रीमरगवह्ीता | भ्रध्या ० ७॥ 





हसलिये भगवाचका यह कहना, कि उसी देवतामें में उनको श्रद्धा 
हढ करदेता हु अनुचित जान पढता है । ऐसा क्‍यों ? 
सम्ताधान-- कसी प्राणीकी श्रद्धा किसी वरतुमें, घासमें, 
पातमें, भींतमें, कंकडमें पत्थरमें कहीं भी जबतक स्थिर हाकर जम घे 
जावे तबतक उसके मनको एकाग्रता नहीं प्राप्त हासकती जबतक चित्त- 
बृत्तिकी एकाग्रता न हो तबतक अपने यथाथरवरूपका बोध नहीं होस- 
कता। जैसे डोलते हुए जलमें थपनी मूर्ति विकृत देख पडती है| इसी 
पकार डोलते हुए अन्तःकरणको अपना स्वरूप विकृत सासता है यथाथ 
नहीं भासता अर्थात्‌ आत्मज्ञानकी प्राप्ति नहीं हासकती । जबतक 
आत्मज्ञान न हो भगवतस्वरूपको कोई मी थाप्त नहीं करसकर्ता । इसी 
कारण भगवान कहते हैं, कि में इन अन्य देवताओोंके पुजनेयालोंकी 
श्रद्ध उनके देवताओोंमें दृढ़ करादेता हूं । दढ करनेका तालर्य्य इतना ही 
'है, कि उसे उसके सनकी एकाग्रताकी प्राप्ति हाजाबे। शंका मतकरों ! 
शेका-- पूर्व'छोक २० में तो भगवानने अन्य देवता देवियोकि 
पूजकोंको हतज्ञान अर्थात्‌ ज्ञाहीन कहा ओर इस बछोक २१९ से 
कहते हैं, कि “ तस्य तस्थाचलां श्रद्धाम्र ” अन्य देवता, देवी 
इत्यादिके पूजकोंकी श्रद्धाको उन उपास्थदेवोंमें छह करदेता हूं ! इन 
दोनों वचनोंमं विरोध देखा जाता है ऐसा क्‍यों ! 
समाधान- इन दोनों वचनोंम कुछभी विरोध नहीं है सर्व वेद शास्त्र 
इत्यादि तथा मह॒षि गण भगवतको कृपास्चागर और पतितपावन 
कहते हैं | तहां कृपा भी उसीपर कीजाती है जो दीन और दुःखी 


छी० ॥ १३ | श्रीलद्नगवद्धीा...* १७८६ 





तथा शोचनीय है । ओर पावन भी वही कियाजाताहै जो पतित हा। 
दीनोंपर कृपा करना और पतितोंका पावन करना सगवतूकोी मुख्य 
विरुदावली है | इसलिये जब अजुनने पूछा है, कि हे भगवलू | 
इन “हतज्ञान” अन्य देवता देवियोंके पूजकोंपर आप कभी कृपा भी करते 
हैं | तब अजुनके प्रति भगवान्‌ कहते हैं, कि हां ! इनपर में अवश्य 
कृपा यों करता हूँ-- पहले इनको तामसी बृत्तिकी अरेणाकर रेजोगुणकी 
ओरे और रजोगुणसे सलशुणकी ओर मोड देता हूं अर्थात जब ये मेरी- 
कृपासे सत्विकी बुद्धि पाकरे सलगुण बिशिष्टदेवोंकी उपासना करने लग- 
जाते हैं तब मैं इनकी श्रद्धयको उनके उपास्य-देवोंमें अचल और हृढ 
करदेता हूं जिससे इनके! मनकी एकाग्रता प्राप्त होती है। क्योंकि उपास- 
नाका सुख्य ताल ही मनकी एकाग्रताका लाभ करना है, जिस एका- 
अतासे अन्तःकरेंण शुद्ध हाफर संसारेवन्धनसे मुक्त होजाता है। तिस 
मुक्तिले सगवच्चरणारविन्दोंमं श्रीतिकी बृद्धि होती है । तहां प्राणी 
प्रेमयोगस उन्नति करते २ भगवतस्वरूपमें जामिलता है। इसलिये 
भगवान्‌ “हतज्ञान” अन्यदेवताओंके पूजकोंपर कृपाकर अपने रवरूपमें 
मिलालेनेका उपाय अदान करते हैं। शंका मत करो | 
अब यहां श्रुतिके प्रमाणसे भी दिखलाया जाता है, कि भगवान्‌ 
अपनी शक्ति सच देवता, देवी, मनुष्य, गन्धर्व इत्यादिमें प्रदानकर उनके 
छारा भिन्न ३ काय्योंका सम्पादन करवाया करते हैं। प्र० श्रुतिः-- 
*” यएकों जालवानीशत ईैशनीमिः सर्वोछ्ठोकानीशत ईशनीमि: | 
य ए वैक उड़वे संभवे व य एतहरिदुस्थ॒तास्ते श्रवात्ति॥ ९ 
क्‍ (रवेता" अ० ३ श्रुति ३ ) 


१७८४ शरीमड्रगवद्ीता [अच्या० ७ ] 


अथ-- वही एक जालवान्‌ अर्थात्‌ मायाका जाल फैलाने वाल्ना 

मायाजाल फैल्लाकर अपनी शक्तिसे सब लोकोंको शक्तिमानच बनाता 

है अर्थात इन सब देव, देवी, गन्धव, मनुष्य, राक्षसादिके “ उद-. 
भवे ? ( विभूतियोगप्रदानके समय ) ओर “ संझवे ” ( इनके 
प्रादुसाव हानेके समय ) अपनी शक्ति देकर इन सबोंको शक्तिमान 

बना देता है । सो जो प्राणी ऐसा जानता है वह आअशद्भत अर्थात्‌ 
कवल्‍्य परमपदको भाप्त होता हैं। फिर इसी उपनिषद्के अध्याय .४ 

श्रु० १२ में यों कहा ह- “3 यो देवानां प्रभवश्चोडवश्व विश्वाधिपा 

र्रो मह॒षिः ” अर्थात्‌ जो सर्वशक्तिमान रुद्रस्वरूपसे सब देवताओंका 

प्रभव ओर उच्च है तातय्य यह है, कि उत्पत्तिका (उनके बिभूतियोगके 

युक्त हानेका ) कारण है तथा मह॒षि अर्थात्‌ सर्वज्ञ है ! 


यदि शंका हा, कि ये अन्य देवताओंके पूजनेवाले प्राणी 
एवम्प्रकार अपने २ इश्देवमें श्र्याकी इढतासे जब एकाग्रताको प्राप्त 
करलेवंग तो फिरे उस महेश्वर वांसुदेवतक केसे पहचेंगे ? 


उत्तर इसका यह है, कि जैसे छोटी २ नदियां बहतीहुई गंगा, 
यमुना, सिन्धु, नम्मेदा इत्यादि बडी नवियोंमें मिरती हैं फिर वे बड़ी 
नदियां बहतीहुई समुद्रमें पहुचजांती हैं| इसीप्रकार इन देवताओंके 
पूजनेवाले चुद्धदेवताओंसे बडे २ देवताओंके समीप पहुंचते हैं । 
फिर वे बडे देवता जब उस महेश्वरसे जा मिलते हैं तब उनके 
साथ २ उनके उपासक भी उस महेश्वर्म पहुंच जाते हैं । क्योंकि 
वह महाप्रभ्मु॒ वातुदेव सच्चिदानन्द विश्वस्भर सब्‌ देव देवियोंके 


कण २१॥ श्रीवद्धगवद्वीता १७४६ ५ 





पति है इस कारण इन देवताओंको अपने पतिकी शरण जाना ही 
आवश्यक है । चाहे आज ही जावे चाहे कष्प कब्पान्तर्म जावें पर 
जाना थावश्यक है । फिर जहां उपास्य जाबेगा वहां उपासक भी 
अवश्य जावेगा । क्योंकि पहले ही भगवान कहआये हैं, कि इन 
उपासकोंकी इृढ श्रद्धा में इन देवताओंम करादेता हूँ । तो यह 
प्रत्यक्ष है, कि जिसकी इंढ श्रद्धा पूण संकल्पको लियेहए अपने हृष्ट 
देवमें बनीहुई है. वह अवश्य अपने इछ्टके स़्रूपको प्राप्त हाकरे 
इएके लोकमें पहुंचेगा । एबम्ंप्रकार जब वह अपने इष्टके ल्लोकको 
पहुंच गया तो जब॒बह लोक नष्ट हाकर जह्यलोकर्म जा मिलेगा तब 
वह प्राणी मी तहां ही पहुंच जावेगा । फिर तहांसे उम् महेश्वरके 
परमधासको पहुंचेगा । कयोंकि.सबोका विश्वामस्थान वही महाप्रभु है ॥ 


प्रमाण श्वतिः--- -“»* तमीश्वगर्शां परम महेखर त॑ देवतानां 
पएरस व देवतस। पति पतीरनां परम परस्ताडिदाम देव॑ सुबने 


शप्तीज्यघू ॥ ?! ( अथ स्पष्ट है ) 
| ( श्ेता>० झ० ६ श्ु० ७ ) 


इसी कारेण मगवानने इस श्लोकके अन्‍्तर्मे कहा, कि “ तामेव 
विदधाश्यहस्‌ ९ में उन देवताओंम उनके उपासकोंकी श्रद्धाको 
हृढ़कर जमा देता हू जिसमें उनका विश्वास मी बढताजावे । क्‍योंकि 
श्रद्धा ओर विश्वास इन दोनोंकी इडिसे ममुष्य परमतस्वको प्राप्त 
करलेता है ॥ २३ ॥ 
श्श्५्‌ 


श्छ्दरे धीमड्भगवद्ीद | [ भरश्यां० ७ ] 
या मा टी 5 

अब इसी तात्पय्येक्ो संगवान अगले श्छोकर्म इढ करते हैं--- 
क्षुण-- स तया श्रद्धयथा युक्तस्तस्थाराधनमीहते 

लगते च तत: कामान सेयैव विहितास हि ताथ 
॥ रद ॥ 

प्दुच्छेद:--- सः ( भक्त; ) तथा ( मदिहितयाज्वलया ) 
श्रद्धया, युक्त: ( सहितः ) तस्य ( देवस्य ) भाराधनम ( पूजनम ) 
देते ( चेटते | करोति ) ततः ( तस्थ देवस्यथ सकाशात्‌ ) एबं 
( निश्रयेत ) च ( तथा ) सथा, एवं, विहितान ( निम्मितान 
आज्ञापिताने वा ) ताब्‌ काम्तान्‌ू ( ईप्सितान, विषयान्‌ ) हि 
( निश्रयेन ) लभते € प्राप्नोति ) ॥ २२॥ 


पदाथे:--- ( क्:) सो जो अन्य देवताथोंका पूजनेवाला 
सकाम मक्त है ( तया, ऋद्धया ) तिस श्रढ्ासे ( युक्तः ) युक्त 
होकर ( तस्य ) तिस देवताका अथवा तिस देंवताकी मूतिका 
( आरशधनम ) पूजन भजन ( ईहते ) करता है ( तत; ) तव वह 
उस देवताके छारा भी ( मयेव, विहितान्‌ ) मुकसे निर्माण कीहुई 


टि०- हिलतान-- इंति पदच्छेंदे हितत्वे कामाउपचरितं कल्प्यं नहि काम 


हिताः कस्यचित्‌ । ( शंकर) ) 
हितान-- इईप्सितान ( नीलकए्ठः ) 


हितान-- मनःगियाव्‌ ( मधुतदन ) 


जो०॥ ९२२॥ श्रीमह्ञावद्ीता & श्ज्द्क 





वा सुझसे आज्ञा कीहुई ( त्ाघ, कामान्‌ ) उन कामनाओंको (हि) 
निश्चय केरेके ( लगते ) प्राप्त करता है ॥ २२ ॥ 

भावार्थ; अंब भगवान्‌ इन अन्य देवताओंके पूजनेवाले। 
सकामभक्तोकी सच्ची दशा बताते हुए कहते: हैं, कि | स्‌ तथा 
अडया युक्‍तस्तस्थाशधनमीहलते ] सो-जो अन्य देवता- 
ओोंका पूजनेवाला सकाम भक्त है तिस श्रद्यसे युक्त हाकर तिस देवता 
का मजन करता है। सो जो नाना मकारके विषयोंकी प्राप्तिकी कामनासेः 
इन्द्र, वरुण, यम, कुवेरादि देवताओंके पूजनेवाले हैं में उनकी. श्र! 
उन देवताओंमं ही करादेता हूँ अर्थात: उनकी मनद्रकामनाओंकी पूर्ति, 
करवाता चलाजाता हूँ | यद्यपि मैं जानता हूँ, कि ये मूर्ख हैं सुकको.. 
नहीं जानते तथापि जैसे पिताको गूंगे, बहरे, विद्याहीन पु्रोपर . 
भी दया आती- है और उनकों अशक्य जानकर उनके मोज- 
नाच्छादनादिका भी - म्रवन्ध करदेता है । इसी प्रकार यें सारी: 


लैंगटी ललली ज्ञानसे रहित मेरी पजा है । में जगत्पिता कहलाता: 
हूँ केवल ज्ञानपिता नहीं वरु ज्ञानी वा अज्ञानी सबका पिता अथात्‌. 
रक्षक मैं हू। इसलिये उनकी बिगडी दशा देख उनपर दयाआती है।.. 
क्योंकि में जानता है, कि ये कामनावाले हैं. ओर कामना पापका सूजन है 
कामना कारागारमे लेजाती है, कामना सुशकें बधवाती है, रौर्च ओर 
कुस्भीपाकको पहुंचाती है, कामना दार-छार फिराती है, कामना सूख घन* 
वानोंके सामने बडे. २ विद्यानोंसे अंजली जुडवाती हैं, कामना पृथ्वी 
खुद॒वाती है, क्रामना समुद्यमें डुबाती है कासना रणमें, गदन कट्वातीः 
है, कामना नीचोंकी सेवा करवाती है,. कामना चोरी सिखाती है, यहां> 


श्ज्प्द भीमइमपढ़ोपा [ घध्या ० ७ 








तक, कि कामना बढ़ते-बढते प्राणीको घूलमें सिलादेती है । 
वाले की कामना यदि पृण हांगयी तब तो उस देव दे) 
विश्वासको दृढ करदेती है यदि नहीं पूर्ण हुईं तो वही यू्ख॑भक्त उस 
अपने देव देवीको सहस़ों गालियां सुनाता है और उसकी यूति 
उखाडकर अपने घरसे बाहर फेक आता है तथा उस देवताका कभी 
नाम भी नहीं लेता । तो ऐसी दशामें उस प्राणीका परिश्रम जो थोड़े 
दिन उस देवता देवीके पूजनमें हुथा था व्यर्थ हाजाता है। फिर तो 


वह शभाणी नए ही हाजाता है ! 





विप्य सगवान पहले सी कह आये , कि 
काल: फामाल्योषोडमसिजायते' ?ः 
९ सं कऊमे हाई 4 ठ्त्प _ हे न के 

अथ-- संस कामना उत्पन्न हाकर यदि उसकी पूर्ति न हुई 


तो कोष उसन्न होता है तिससे बुद्धि ऋष्ट होती है। इस खोकके 
अन्तमे भगवानने कहा है, कि “ प्रश्य॒ति; ? अर्थात आणी नाश 


हाजाता है। 


इसी कारण कुपासागर अपनी कृपाका परिचय देते हुए कहते 
है, कि सुके इस अज्ञानी सक्तोंका परिश्रम देख दया आती है। जैसे 
कोई वालक अपनी मरी माताकी छातीफ उसके स्तनको सुख ले 
बारे २ खींचता है पर उसमें दूध नहीं आता तो देखनेवालेको उस 
बेच्चेघर दया आती है। इसी प्रकार कामनावाले प्राणीकी कामना 
अन्य देवताओंसे जे झतकके तुल्य हैं पूर्ण हैना न देखकर मुझे उस 
पर दया आती है तब में दोनोंपर अर्थात्‌ उपात्य और उपासक (उस 


श्लोक ॥ २४ ॥ श्रीमक्ववद्गीता १ ७दध8, 

न मल अल जज नर जद कीजीफ _औट4८« मन केक टला की की न  मिक क अक 
देवता औरे उसके पूजनेवाल ) पर कृपा दृष्टि करके उस देवसें अपनी 
शक्ति अदानकरे उसके पूजनेवालेकी मनःकामनाओंको पूर्ण करदेता 
हूँ । यदि ऐसा न करूँ: तो मेरी कृपामे चद्या लगता है ।. इसलिये में 
धवश्य उन देवताओंके छारा इन पामर सकामी मनुप्योंकी मनःकामना 
पूर्ण करा ही देता हूँ । 


एब्स्प्रंकार उसकी मनःकामनाकी पृति हाजानेसे उस देवता, 
देवीम उस श्राणीकी श्रद्य उसन्न हेती है वह उस श्रदासे युक्त होकर 
“४ तस्यारायनभीह॒ले ” तिस देवत़ाकी आराधना करता है अर्थात 
सने ही सब उसकी. शति बनाकर अथवा पाषाण, मत्तिका इत्यादिकी 
प्रतिमा बनाकर पजता है ) 


एवस्मकारे यह भक्त अपने इष्टदेवकी आराधना कर [ लभते 

च ततः कामान्‌ मंदेव विहितान हि ताब | उन्हीं देवताओंमें 
अपनी कामनाओंको पाता है अर्थात मारण, मोहन, वशीकरण 
इत्यादिका फल प्राप्त कर प्रसन्न होता है । भगवान कहते हैं, कि 
एवम्प्रकार जो इन देवताओं डारा प्राणी कामनाएं लाभ करता है सो 
सब कामनाएं कैसी हैँ ? कि' झ्येव विहितान हितान ? वे सब मुझसे 
विहित कीगयी हैं अर्थाव जिस समय मैंने: “ एकोहं बृहुस्याम ? 
कर सृष्टिको फेलायी थी उसी समय प्रजापतिको थाज्ञा देदी, कि 
जीवोंके कर्मोका झौर उनके फलोंका प्रवन्ध करेदो । इसलिये प्रजापतिके 
सृष्टिकी रचमाकरनेके साथर देवता और मनुष्योंमें पररपर वृद्धि करने 


डा 
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की आज्ञा देदी | ( देखो अध्याय ३ शछोंक १० से १२९ तक जहां 
यह दिखलादिया गया, कि किस देवतासे प्रजाको क्‍या लाभ 
हेता है? ). 


इसी तालयेको रप्टरूपस दिखलानेके लिये सगवान इस श्लोक 
के अन्तमें कहते हैं, कि “ विहितान्‌ हितान ? थर्थात्‌ मेरे छारा 
जिन कर्मोके फल वेदोंमें विहित कियेगये हैं वे विधि कहलाते हैं । 
ओर जिन कर्मोसे नरकादि साना पकारके दुःख भोगनेका ब्योरा 
दिखलाया गया वे निषेध कहलाते हैं | थर्थात॒ वेदोंके द्वारा विधि 
( पुणय ) ओर निषेध ( पाप ) का सेद मनुष्योंको बताया गया। 


इसी कारण सगवान कहते हैं, कि जो फल जिस प्रकार मेरे 
छारा विधि कियागया उसको उसी रीतिस देवता लोग प्रदान करते 
हैं। यदि इन दोनों पदोंका एकसाथ करके अन्वय कियाजाबे, कि 
विहितान हितान तब यो अर्थ होगा, कि जो मन:कामनाएं प्रजापतिके 
छारा विहित कीगयी और जो कामनाएं सकामभक्तोंको हित हैं अर्थात्‌ 
प्रिय हैं उनको भक्तजन लाभ कैरते हैं | २२ ॥ 


इतना सुन अजुनने पूछा मगवन ! यदि ये अन्य देवपूजक 
अपने-अपने इष्टकी पूजा कर अपनी मनःकामनाओंकी पूर्ति करते 
चले जावें औरे उनके लोकको प्राप्त हैते चलेजावें तो इसमें हानि 
क्या हे? 


श्लौ० ॥ २४ ॥ ...'श्रीमक्लावद़ीता १७६१ 


इतना सुन भगवान मन्द-मन्द सुसकातेहुए गस्भीर शब्दोंसे बोले-- 


उ्‌०-अन्तवत्तु फल तेषां तह्ृव॒त्यल्पमेघसाम । | 
देवान देवयजो यान्ति मद्धक्ता याति सम्भपि ॥ २३ 


 पदच्छेद:--- तेषाम ( वाह्यार्थाभिलापिणाम्‌ ) अल्पसेध- 
साम्र ( मन्दग्जज्त्वेन तत्वविवेकासमर्थानाम ) ततु (अन्य देवता- 
राधवजम्‌ ) फल, तु, अन्तवत्‌ ( विनाशि ) सवति, देवयज: 
( इन्द्राचचेका: ) देवान, यान्ति ( प्राप्ुतन्ति ) सहूक्ताः ( मदा- 
राघनततपरा; ) अपि, मसाम्र्‌ ( वासुदेवम सब्चिदानन्द्धनमनन्तम्‌ 
परमात्मानस ) यान्ति ( गच्छन्ति )॥ २३॥ 
पदाथ:-- ( तेषास ) नाना प्रकारकी वाह्य कामनाओंके 
करनेवाले (अल्पसेघलाम ) चुद्रबुडियोंका ( तकल्यम ) वह फल 
जो श्रन्य देवताओंकी आराघनासे प्राप्त होता है (तु ) निश्चय करके 
( अन्तवत्‌ ) नाशवान ( भवति ) होता है क्योंकि ( देवयजः ) 
देवताओंके पूजन करनेवाले ( देबानू ) केवल उन देवताओंको 
( यान्ति ) 'प्राप्त होते हैं ओरे ( मद्धक्ता:) मेरे भक्त € सामपि) 
सुझ अनन्त वासुदेव सब्चिदानन्द्धनकों भी ( यान्ति ) प्राप्त हाजाते 
हैं अर्थात्‌ मेरे स्वरूपमें प्रवेश करजाते हैं ॥२५३॥ ह 


भसावाथ।-- जिस मार्गवलनेवालेको अपने सच्चे विश्वाम- 


स्थानपर पहुँचना है उसे किसी सेतुपर खडा रहना नहीं चाहिये वरु 
उस सेतुको पारंकर आंगेका सागे लेना चाहिये। कहनेका तातयय यह - 
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है, कि अन्य देवताओंकी पूजा सेतुके समान है जिसे छोडकर सग- 
वत्वरूपरूप अपने विश्राम॒स्थान तक पहुंच जांता है । इसलिये अन्य 
देवताओंकी पूजा थोडे दिनके लिये विहित कहते हुए भगवान्‌ यथाथ 
तत्वके दिखलानेके तालयसे अर्चुनके प्रश्नका उत्तर देते हुए कहते हैँ, 
कि अधख्तवत्तु फल तेषाश तद्भवत्यल्पभेधसाम ] 
जुद्बुडियोंके अन्य देवताश्ोंकी पूजाका फल नाशवान्‌ है अर्थात्‌ 
वे जो नाना घ्रकारकी कामनाओके करनेवाले जो मारण, मोहन, वशी- 
करण छारा अप्सराओोंकी वश करनेकी कामना रखते हूँ तथा पुत्र, 
कलत्न, घन, सम्पत्ति राज्य पाट इत्यादिकी अमिलापा रखते हैं यथवा 
नाना प्रकारकी आराधना करके स्वमलोक, वरुणलोक, झवेसलोक 
इत्यादि लोकोंकी आकांज्ञा करते हैं उनका फल सी चअन्तवाला है 
आर्थात्‌ किसी न किसी समय कहीं न कहीं जाकर नाश हेजानेवाला है 
स्थिर रहनेवाला नहीं है । क्योंकि जब तक इन देवलोकोंकी स्थिति 
रहेगी तबहीतक शर्थात्‌ केवल एक कब्पतक उन लोकोंका सुख भरी 
रहेंगा जो बहुतही अल्प है। इसलिये ऐसे अल्प सुखकी कामना 
करनेवाले अल्पसेधस अर्थात कुद्रब॒ुच्धि कहे जाते हैं । 

ऑका-- एक दो दिनके थानन्दकेलिये तो सहसों पुरुष सिर घुना- 
करते हैं केवल सैसारी विषयकेलिये जो अत्यन्त अव्पकाल तक रहुंने 
वाला है रणभूमिम जाकर सहसों मनुष्य मस्तक कटवा देते हैं बड़े-बड़े 
चकवर्ती बाणोंसे बेधेजाते हैं | फिर विचार करने योग्य है, कि संसारी 
चक्रवर्चीका सुख जो देवलोकोके सुखकी अपेक्ता अति अब्प है जिसके 
लिये ही अपना प्राण संकल्प करदेते हैं तो यदि देवपृजकोंने स्वगकेलिये 


स्ल्त 


ठ््न 
९] 


हो ० | १६ ॥ श्रीमद्भरगवल्लेता १७६९ 


तथा प्रजापति लोकादि लोकींके लिये जिसका सुख महामलयपर्थम्त 
सोगेंगे तो क्‍या यह सुख थोडा है! फिर भगवानने इन कामनावालों 
को “ झऋट्एसेघलस ” चुदबुद्धि क्यों कहा! 


सलाधान--- जो प्राणी उदारबुदि, अर्थात्‌ विशाल प्रज्ञावाला है 
और लोक, परेलोक तथा इस सुष्टिकी रचनाको समभताहुआ आलजन्नानका 
साक्षात्कार करनेदाला है उसको तो यह अनुभव है, कि यह काल 
पअनादि ओर अनन्त है ।चाहे सहसों महाप्रलय क्योंन हेाजावें पर इन 
सहसों महाअलयके संमयको यदि एकत्र करदिया जावे वौ उस 
'महाकालकी अपेज्ञा ये रूब् मिज्नकर इतना भी नहीं हैं जितना, कि 
एक वर्षकी अपेक्षा पंलमात्र । 


जेसे छोटे बच्चेकी शान्ति माताके रतनसे केवल एक चिल्लुमात्र 
च्ीर खींचलेनेसे हेजाती है पर वह संतोष अधिक काल रहनेवाला 
नहीं होता फिर शीघ्र ही उसे जुधा लग आती है | इसी प्रकार इन 
अन्य देवपूजकोंका सुख चाहे सहसों कल्पमान्रका क्‍यों न है। पर 
आत्मज्ञावसे महाकालकी अपेज्ञा इतना भी अत्यन्त अब्प ही है केवल 
अल्पबुडियोकेलिये ही यह बहुत बडा सुख है । जैसे. हस्तीके भ्रहारके 
सामने एक छोटीसी पिपील्िकाका अहार अम्यन्त अब्प है। शका मत 
करो! लो ओर सुनो---- 


श्ुति:- “ ७» ये! वा एतद्नरं गाप्यीविदिलासिंलोेके जुहेति 


यजते तप्श्तय्यते बहुनि वर्षसहलाणयन्तवद्ेवास्य तड़वति॥ ये वा 
घश्र्द्‌ 


8७४४ पीमहृगवद्ीता पं धध्यां० ७] 





९९5 ₹५ 


एतदआरं गार्यविदिला5स्माल्लेकासति स कृपशेा+थ्‌ य एतद्क्तर 
शागि विद्िलाधमास्लेकाजैति स आह्यणः ? 
(बृह० झ० ३ बा०्८ श्रु० १० ) 

अथे--- याक्षवल्क्य कहते हैं, कि है गांगी ! जो प्राणी इस भृत 
भविष्यतू बर्तमाव तीनों कालमें एकरस रहनेवाले, कभी सी नाश नहीं 
हेनेवाले अक्षर बह्मके आनन्दको नहीं जानकर केवल अपनी खर्गादि 
सनःकामनाके साधनेके तातप्थेसे इस संसारमें लाना प्रकारके यज्ञोंका 
सम्पादन करता है, सजन करता है तथा तपस्थासे अपनेको तपायमान 
करता है, सहसों वे प्येत्न बनमें जिराहार रहकरे अथवा सूखी पत्ति 
खाकरे वा केवल जल वा वायुमात्रका आहार करके तप करता है 
तिस प्राशीके तपका फल््‌ सी नाशवान्‌ ही हेता है। क्योंकि किसी 
प्रकारका फल क्यों नहें जब फल हुआ तो कभीनक्भी श्रवश्य नाश 
हे।ही जावेगा | इसलिये है गार्गी | जो उस अक्षर बह्यकी नजानकरे 
केवल कर्मोको करेता हुआ इस कमलोकसे जाता है वह कृपण 
है उदार नहीं है पर हे गार्गी | जो इसको जानकरे अर्थात्‌ आचाय्येद्ारा 
उपदेश पाकर “ आह ब्रद्मास्ति ” ऐसा जानता हुआ इस लोकसे जाता है 
सोही बाह्मण है अर्थात्‌ बल्मानन्दर्मे सन्त होकर सगवत्ररूपमें लय 
हाजानेवाल्ना है | 


ऐसे पुरुषकेलिये फिर श्रुति कहती है, कि “ आत्मास चेडि- 


जानीयादयमस्मीति पूरुषः। किमिच्छन कस्य कामाय शरीसमचुस- 
उ्ज्वरेत्‌ ” ( बृह० आ० ४ ल्रा०४ बोल १२ ) 
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अथ-.. जो अव्पबुद्धि नहीं है उदारे बुद्धि है वह अन्तःकरणा 

शुद्ध हानेके कारण ऐसा जानता है, कि जो परमात्माख्य पुरुष है सोः 

हैं। ऐसा आत्मज्ञानी केवल भसगवत॒की ही उपासना कर भगवतु« 

स्वरूपसम ही मग्न रहकर किसी भी कामनाकी इच्छा न कर तथा अन्य 

देवताओंकी उपासना न कर केवल उसी सब्विदानन्द आनन्‍दघनकेः 
प्रेमका रस लेता हुआ अपना समय आननन्‍्दसे बिताता रहता है। 


इसी कारण भगवान कहते हैं, कि [ देवादय देवथजों यान्ति 
मज्क्ता यान्ति माथपि ] जो देवताओंकें भजन करनेवाले हैं वे 
देवतायोंको प्राप्त होते है गर्थात्‌ जिस २ देवताकी जो उपासना करता है 
वह उसी २ देवताके रूपको ओर उसकी समीपताको पाता है और जो 
मेरी उपासना करनेवाले हैं वे मुझको प्राप्त करते हैं। इसी विषयकोः 
भगवान आगे अध्याय ८ के ६वें 'छोकपे कहेंगे “ य्‌ ये भाव स्सरन्‍्वाफि: 
त्यजत्यन्ते....?” अर्थात्‌ प्राणी जिस २ सावको स्मरण करता हुआ अस्तमें: 
अपने शरीरकों परित्याग करता है वह तिन्हीं २ भांवोंको प्राप्त 
हाटा है । | 

मुख्य तातय्य सगवानके कहनेका यह है, कि साधारण प्राणी 
जो अल्पमेघस ( संकीरणबुद्धि ) हैं वे मुकको एकाएक नहीं: जान- 
सकते । क्योंकि उनकी घुडिका सैयोग पूर्वकर्मानुसार वहाँतक नहीं 
पहुँचा, कि मेरेमं उनकी प्रीति हे! अतएवं किसी साधारण देवताका 
भजन करके उसके ल्लोकके सुखको प्राप्त होते हैं। जैसे देवता- 
ओके भजन करने वाले देवताओंको प्राप्त हेते हैं, ऐसेही मेरे मज- 
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नकरनेवाले भी मुकहीको प्राप्त हेते हैं । अथवा यों अर्थ करलो, कि जैसे 
अन्य देवताओंके भक्तोंकी में उन देवताशोंसे कामना पूण करवादेता 
हूँ ऐसे ही में भी अपने मक्तोंकी कामनाओंकी पूण करदेता हूँ | 
मेरे भक्त अपनी कामनाओोंको भी पाते हैं ओर मुकको भी प्राप्त 
हेते हैं । यद्यपि मेरे भक्तोंकी झुके छोड अन्य कुछ भी कामना नहीं 
हेती न उनको कोई अथ साधन करना रहता है तथापि बिना मांगे, 
बिना कामना किये सब पदाथ उनके पास आपसे जाप दोडे चलेआते हैं ६ 
यह वचन भगवान्‌ पहले ही इस गीताके दूसरे अध्यायके ७० वें 
लछोकमे कहथाये हैं, कि / विहाय कासानु थ। सवोच ? अर्थात्‌ 
जैसे उ्वंभकार जलसे भरे पूरे अचलग्रतिष्ठ सघुद्रको जल्लवी कामना नहीं 
रहती तथापि सब नदिय बिना बुलाये आपसे आप समुद्र आ गिरती 
हैं । इसी प्रकार मेरा मक्त जो संवेकासपूर्र है उसके पास सब काम- 
नाएँ आपसे भाप आन पहुंचती हैं ॥ इसलिये कामनाओंकी कुछ भी 
परवाह न कर केवल मेरे ही स्वरूप मध्त रहता है। “ आथ यत्रा- 
न्यय्प्श्य्त्यन्यच्छ्शोत्यन्यन्पजुतेप्स्यद्रिजानाति तदुत्पध्‌ ॥ ! 
अर्थात्‌ जबतक"“यह मनुप्य उस सब्धिदानन्दृंधन सत्यस्वरूप अनन्त- 
शुशविशिष्ट वासुदेवकोीं छोड अन्‍य पदाथोको अथवा अबच्य देवता- 
ओंको देखता है अन्यकी सुनता है, अन्यको मानता है ओर अन्यको 
जानता है, तबतक वह अब्प है अर्थात्‌ उसका सुख भी अब्प है 
ओर वह पाणी मी अल्पमेधस है ॥ २३॥ 
इतना छुन अजुनने शकाकी, कि हे भगवन | जब आपके मज-- 
नसे प्राशियोंको सर्वोत्तमसुख भी लाभ होता है. और आप साक्षात 


छोक ॥ १४७४ श्रीमद्भगवड्ीता १७६७ 


परतह्मस्वरूप भी उसे मिलजाते हैं तो क्‍या कारण है, कि आपको 
छोड प्राणी अन्य देवताओंकी उपासना करते हैं ? | 
इतना सुन भगवान बोले--. 
बु०-- अव्यक्त व्यक्तिमापम्न सन्यन्ते मामबुहुय:। 
परंभावमजानन्तो भमाव्येमनुत्तमस ॥ २७ ॥ 
पृवच्छेद:--- अबुछय: ( विवेकहीना; ) सेस, अव्ययस 
( निद्मम्‌ । अविनाशिनम ), अलुत्तमम्र ( निरेतिशयमखणडै- 
श्वय्यपूणंम । सर्वोक्ष्टम वा ) परंभावम्‌ ( परंमात्मखरूपस्‌ ) 
अजानन्त+, अव्यक्तम ( सर्वोपाधिशुन्यत्वेनास्पष्टम । प्रपंचातीतम 


वा ) मात्र ( वासुदेवस ) व्यक्तिम ( मनुष्यमत्यकूर्मादि शरी- 
रासिमानिनम ) आपतन्नन ( प्रापम ) भनन्‍्यन्ते ॥ २४ ॥ 


पदाथ;-- ( अबुद्धयः ) बुडिहीन पुरुष ( म्र॒न्त ) मेरे 
६ अव्ययम ) नित्य अविनाशी ( अनुत्मस्‌ ) सबोंसे श्रेष्ठ ( पर 
सावस ) परमात्मरवरूपको ( अ्रजानन्तः ) नहीं जानतेहुए ( अब्य- 
क्रम, सास ) घुक अव्यक्तको अर्थात्‌ सबेय्कारकी उपाधिसे शून्य 
शरीरहितको ( व्यक्तिसापनज्ञम्‌ ) मनुष्य, कम्पे, मत्यादि शरीरको 
घरण कियेहुए ( घन्यन्ते ) मानते हैं ॥ २४ ॥ 

भावार्थ ;:--- अज्जैनने जो प्रश्न किया है, कि हे भगवन | 
तुमको स्वेप्रकार सुखस्वरूप जानकर अन्य देवताओंकी छोड प्राणीमात्र 
केवल तुम्हारी ही उपासना क्‍यों नहीं करते ? इसका उत्तर देतेहुए 


प्ण्ष्द श्रीमद्भगवद्गीता [ धध्या० ७ ] 


श्री भानन्दकन्द गोकुलचन्द कहते हैं, कि [ ग्व्यक्तं व्यक्तिसा- 
पथ्म॑ सम्यन्ते सासबुद्धयः ]जो प्राणी बुडिडीन हें वे मुझ अव्यक्तकी 
व्यक्त मानते हैं अथात मुझ अशरीरीको शरीरेवाला मानते हैं | वे लोक, 
परेलोक, कम, उपासना, ज्ञानादिके तालय्यको नहीं जानते | सग॒ुण, 
निशुण, साकार ओर निराकारका भेद कुछ नहीं समझते । झिसी 
प्रकारके तत्वका जिनको बोध नहीं हैं, जिनकी बुद्धिका संयोग ज्ञानके 
साथ नहीं हुआ अर्थात्‌ ज्ञानकी सातों भूमिकाओंमें प्रथम भूमिका 
शुभेच्छा भी जिनको प्राप्त नहीं हुई, किसी सदगुरुके शरण जाकरे 
सेवासे उनको असन्न न करके इश्वरसागको कुछ भी नहीं जाना । वे 
भगवाचके अव्यक्तस्वरूपको व्यक्तकरेके मानते हैं। जैसे साधारण 
प्राणी रजवीरय्यंसे उत्पन्न होकर बाल, पोगण्ड, कोमारे, किशोरे, थुवा, 
वृद्ध इत्यादि परिवतेनेंकी प्राप्त है| झत्युको प्राप्त होते हैं इसी प्रकार 
जितने मूखे हैं वे मुकको भी व्यक्तिमापत्न ( शरीरधारी ) समभते हैं 
इसी कारण उनकी श्ीति मुकमें नहीं जमती और मेरी उपासना नहीं 
करते | फिर ये बुद्धिहीन पुरुष केसे हैं? कि [ परं भावमजा- 
नम्तो सलाव्ययप्रनुत्तसस्त्‌ ] मेरे परमसावको नहीं जानते हुए 
अर्थात्‌ सेरा जो परसात्मस्वरूप है उसे एक वारगी भूलतेहुए और जो 
सब स्वरूपोंसे में परे हूं तिससे अनभिज्ञ होते हुए बुडिहीन मेरे 
स्वरूपकी पूजा वा उपासना नहीं करते | 
वह परभाव अर्थात्‌ परेमात्म-स्वरूप कैसा हे? कि अव्यय अर्थात्‌ 
अविनाशी है और अनुत्तम अर्थात्‌ सबोंसे उत्कृष्ट और श्रेष्ठ है । मुख्य 
तातय्ये यह है, कि मेरा स्वरूप बल्मादि देबोंसे उत्कृष्टटे और अखर्ड 


' हो० ॥ २४॥ श्रीमड्भगवढ़ीता १७६९ 





ऐश्वय्यैस पूर्ण है। इसी वार्ताकी मगवानने आगे सी अध्याय & 
लोक ११ में कहा है, कि ४ अवजानन्ति साम्र सूढा सालुषी 
वलुसाशितम ? अर्थात्‌ जो गृढ हैं वे सुकको मनुप्य-शरीरधारी 
मानते हैं नहीं तो यथार्थमं मेरा शरीर मानुषी नहीं, रजवीर्यसे नहीं 
यह तो केवल मायाकुत मनुष्यरूप है । 

भगवानके कहनेका तात्पय्थ यह है, कि विवेकहीन इस मेरे 
अव्यय और अलुत्तम परमभावको नहीं आनतेहुए मुझ जन्ममरणरहित, 
अजरे और अविनाशीको जन्ममरणवाला, नाशवान मानते हैं इसलिये 

मुझे छोड अन्य देवता देवीकी उपासनामं रेत रहते हैं ॥ २४ ॥ 

| इतना सुन अजुनने पूछा भगवन ! शाष साक्षात्‌ पूर्णपरबलह्म, 
जगदीश्वर, सच्चिदानन्दघन, सर्वेश्वर, जन्म मरणसे रहित, अज और अवि- 
नाशी है। फिर क्‍या कारण है, कि प्राणी आपको नहीं जानते ! 


यह सुन श्रीगोलोकबिहारी बोले--- 
मू० -नाह प्रकाश; सर्वेस्थ योगमायासमाठुत; । 
मूढो5ये नामिजानाति लोको मामजमव्ययस्र्‌ ॥२ ४ 
पृदच्छेद:-.-- अहम ( वासुदेव: ) सर्वेस्य ( सर्वेषां भूता- 
नाम ) प्रकाशः € स्पष्टरूपेशातिप्रसिहः ) न [ तस्मात्‌ ] योग- 
सायासमाइलः ( योगो युक्तिमेदीयः सः कोप्यचिन्त्यप्रज्ञाविलास: 
स एवं साया । अथवा युक्तिगुशानां घटने सैब माया तया संछक्नः ) 
मृढः ( मोहंगतः ) अये, लाकः, माप, अजस्‌ € जन्मादिरहितस्‌ ) 
न ( नेव ) अभिजानाति ( वैत्ति ) ॥ २५ ॥ 


: १८०० श्रीमद्भगवद्धीता [घध्रष्या० ७ | 





पृदार्थ:-- (अहस) मैं जो महेश्वर वासुदेव सो ( सर्वस्य ) 
सब लोकलोकान्तरनिवासियोंको ( प्रकाश:, ने ) प्रकाशित थर्थाव 
स्पष्टरूपसे प्रेसिड नहीं हूं । इसी कारण ( योगल्लायासयाद्षद; ) 
भेरी योगमायासे आच्छादित हेकर ( सूढः ) मोहको प्रापहुआ ( झ्य॑, 
लोकः ) यह लोक ( साम्‌ ) मुकको ( अज़स्‌ ) जन्मरहित 
ओर ( शअव्ययस्‌ ) अविनाशी ( माभिजाबाति ) नहीं 
जानता है ॥ २४ ॥ 


भावार्थ:--- अज्जुनने जो भगवानसे प्रश्न किया है, कि: 
तुम्हारे ऐसे पूर्णपरब्रह्म जगदीश्वरको सब ज्लोग क्‍यों नहीं मानते ? 
और तुम्हारी ही उपासना क्यों नहीं करते ? इस मश्नका उत्तर देतेहुए 
अरीआनन्दकन्द बजचन्द कहते हैं, कि हे अजुन ! [ बाहं प्रकाश: 
सवेस्य ] में सब लोकोंकेलिये प्रकाशमान अर्थात स्पषटरूपसे प्रसिद्ध 
वा प्रकट नहीं हू में क्‍या हू ! क्‍या मुझमें शक्ति है ? कहां निवास 
करता हूं १ मेरा बिल्यकर्म क्या है ? मेरे साथ सेरो सहायक कोई है 
वा नहीं १ में किसी माबापसे उत्पन्न होता हूँ वा नहीं ? कबतक 
जीवित रेहता हूँ १ फिर शरीर छोडकर कहां जाताहू ? यह कोई भी 
नहीं जानता इसलिये में सबोपर प्रकट नहीं हूं | यदि यह कहे, कि 
में कृष्ण हू, नन्‍्दयशोदा वा वसुदेव देवकीका पुत्र हूं, में शत्रुओंको 
विजयकर नाश करसकता हूं, में गोकुल बृन्दावन वा मथुराका रहने 
वाला हूँ, तेरा समेरा साई हू, तुकको युद्में सहायता देने आया 
हैं ओर सर्वसाधारणके समान कुछ दिन जीवित रहकर खत्युको 


छो० ॥ ९५ ॥ थीमड्रगवद्टीता ह ९१८०१ 
मल मी अध ली जकाम बा नमक म की अमन लक लि किस ए 
भाष्त हेजाऊंगा सो ऐसा नहीं । क्‍यों कि मैं पहले ही तुकसे कह 
आया हूं, कि जो मेरे परमभावके नहीं जानने वाले हैं वे ही मुकको ऐसा 
सानते है पर में सो नहीं हू । में साज्षात्‌ परमात्मा है, अजन्सा हैं 
जन्ममरणुस राहत हूं, आविनाशी हूं, सर्वव्यापक है, सम्पर्ण सृष्टि 
उत्पत्ति पालंच और सैहार करनेकी शक्ति मुभमें है, में सम्पूर्ण 
बह्याणडके सीतर बाहरे निवास करने वाला ४, नानाविधि अनगिनत 
सष्टिकों बवाना और नाश करदेना मेरा निल्य कम है, में किसी 
भा-बापस उतन्न नहीं हू, में तीनों कालमें एकरस वर्तमान रेहता हूँ, 
खत्य॒स रहित हूँ, वरु यों कहना चाहिये, कि म्त्यु मेरी आज्ञामें 
आर सेरा एक भी शरीर नहीं । सो इस मेरे र्वरूपको स्पष्ठरूपसे 
कोई भी नहीं जानता इसी कारण हे अज्जैन ! मैं तुकसे कहता हैं, कि 
सबलोकोपर ग्रकट नहीं हैँ | 


प्रिय पाठकों | इतनातो सगवानने अजुनके प्रति अपने यथार्थस्वरू- 
पके विपयमे कहा है क्योंकि जो उनका यथार्थस्वरूप है उसको 
किसी श्रकार जानना नहीं बनता | ये दशों इन्द्रियां उस महा प्रशुके 
यथाथर्वरूपके जाननेमें समर्थ नहीं हैं। मगवानके इस बचनको श्रति 
भी प्तिपादन करती है / ३ लेब वाचा मे मनसा प्राप्तुं शक्यों न 
चन्तुवा ? ( कठो० अ० २ वल्ली ३ सं० १२ में देखो ) । 


अथ- वह महा श्र्च॒ सर्वान्तरात्मा न वचनसे प्राप्त हेसकता 
है, न मनसे ओर न नेत्ोंसे अर्थात्‌ किसी भी इन्द्रिय डारा ससें कोई 


प्त नहीं करसकता और प्रकट रुपसे प्रत्यक्ष नहीं करसकता | 
२२७ 


ब++->>++ +-ब 


ऐ८६०४ जीमद्भगवद़ीतां [ अव्या० ७ ] 





फिरे दूसरी श्रुति भी कहती है-- “3* न सन्हशे तिठ्ठति रूप- 

अस्य न चुप पश्यति कश्चलेनम्‌ ? ( श्वेत्ता० अ० ४ श्रुण १० ) 

अर्थ- उस महाग्रभुका स्वरूप (सहश ) अर्थात जितनी देखने- 

वाली वस्तु दर्षण इत्यादि हैं उनमें कहीं भी नहीं देखाजाता और 

न इसको कोई प्राणी इन आंखोंसे देखसकता । क्ष्योंकि यह कहीं 
भी प्रकट और असिद्ध नहीं हे । 


फिर तीसरी श्रुति कहती है--- “ ३» न चन्ुभा शह्यहे 

नाए वादा नान्येदेंवैस्तपसा कमैणा वा ? (मुं० ३ खे० $ श्रु०्८ ) 

अथ-- वह महेश्वर॑_नेतसे तथा वचनसे. नहीं ग्रहण करनेमें 

आताहे और न अन्य किसी देवताहारा जानाजाता है, न तपरयासे हाथ 
थाता है, न अश्वमेघ, गोमेधादि यज्ञोंसे माप्त हेता है। 


मुख्य तात्पय यह है, कि बह वासुदेव यथार्थ स्वरूपसे स्बोपरप्कृट 
नहीं है कोई-कोई अनन्यभक्त ही उसके जाननेवाला हद तो हा । 

अब इस नहीं जाननेकाकारण सगवान श्रीमुखसे वरशन करते हे, 
कि | योगमायासमाबुत: । मढोध्यं नामिजानाति लोको' 
मासजसब्ययस्र॒] मृढलोक मेरी योगमायासे घिरे रहनेके कारण जो 
मोहसे मोहित हे।रहा है मुझ अज, अव्ययको नहीं जानता | क्योंकि से 
“ अणोरणीयाद ? अर्थात अलब्त छोटेसे छोटा हेनेके कारंण 
अतक्य हूँ । कोई अशुमात्र कहता है तो दूसरा मुझे अणुतर अर्थात 
अणुसे भी छोटा कहता है और कोई मुके अगातम अर्थात्‌ 


श्लोौ०॥ २६ ॥ शमऋगवद्गीत श्८० 

मम आर अनलिम टाल हरी मन नकलज ला कट कक कलम कल व फ 
अगुतरस भी अधिक सृक्त्म कहता है। इसलिये बडे-बढडे बुडिमानः 
ओर थाचायौके त्कमें मैं नहीं आता, एक बालके अग्रभागका क्रोडमाग 
करनेसे भी अधिक सूक्ष्म सुझ निरंजन को जानना चाहिये। सगवानके 
कहनेका तातय्थ यह है, कि यह लोक मेरी योगमाया करके मोहित है 
इसलिये में सबको प्रसिद् नहीं हूं । अतएवं पामर जीव अन्य-अन्य 
देवतांओंकी उपासना करके अपनी-अपनी मन:कामनाओंकी सिद्धि: 
करते रहते हैं ओर अन्त प्रसन्न हे अपनेको धन्य मानते हैं 
मुकको नहीं जानते । 


है ४ 


इसी कारण यह सिडान्त वचन है, कि भगवानकी मायासे मोहित 
प्राणी सगवतके सम्मुख नहीं होते ॥ २४५ ॥ 

इसी विषयको फिरे भगवान अगले ग्छोकमसे रपष्टरूपते दिखलाते हैं, 
कि जो मेरा भक्त नहीं है वह मुझे! नहीं जानता-- 


' झु०-- वेदाह समतीतानिवत्तेमानानि चाऊुँन ! 
. भ्विष्याणि च सूतानि मां तु वेद न कश्चन ॥ २६ ६ 


पदच्छेद;- [हे] अर्जुन! अहम्‌ (महेश्वर ) समतीतानि: 
( समतिक्रान्तानि ) वत्तेमानानि & ( प्रारब्धापरिसमाप्तानि ) च;, 
विष्याशि ( अनागतानि, आगामीनि ) भूतानि ( श्वस्तनानि) वेद 
( जानामि ) सां ( अजमध्यक्तम ) तु ( निशु्चयेन ) कश्चन, न, 
वेद € जानाति ) ॥ २६॥ 
# प्रबत्तोपरतश्ेव इत्ता विरत एवंच । नित्य+ प्रवृत्त- सामीध्यो: वत्तेमानाश्चतुर्विधाः ॥ 


१८३४ नीमहझगवढ़ीता धन्या० ७ ] 








पदा्:-- ( अर्जुन ! ) हे अर्जुन ( अहम) में जो महेंश्दर 
सो € सम्नद्दीत्ञनि ) जितने भूत पहले हाकर विनशगये हैं तिनकों 
तथा ( वच्सानानि ) जितने अब वत्तेमान हैं तिनकों ( व ) फिर 
जितने ( भ्रविष्याणि ) आगे अब हानेवाले ह॑ तिबको ( व ) भी 
( वेद ) जानता हूं ( साध्तु ) परे मुझको तो (कश्षन ) कोई प्राणी 
( जे, वेद ) नहीं जानता है ॥ २६५ ॥ 
भावार्:--. अब सगवाद अपने परससावकों प्रकट कहते 
हुए कहते हैं, कि [ वेदाई समतीतामि वर्तेमानानि चाएई- 
ऊन ! | भविष्याशि च शतानि अजन | मे जो सर्वब्या- 
पक, सर्वान्तरात्मा, स्वेसात्ती, सबंगत, सर्वान्तर्य्यामी, सर्वेश्वर, स्वज्ष 
यद्यपि अपनी साया फेलाकर सबेन्न, क्रीडा कररहा हू तथापि में इस 
अपनी सायासे मोहित नहीं होता ) इसी कारण मे इस बह्माण्डर्में 
सद्ृतीतानि जितने प्राणी वा पदाथे उत्पन्न हेकेर नष्ट हागये हैं 
तिनकी तथा वत्तेम्रामानि जितने प्रवतित अब इस समय बह्मलोकसे 
पाताल प्य्येन्त वर्तमान हैं तिनको भी किर श्रविप्पाशि च घूतानि 
जो यूत आगे हेानेवबाले हैं उनको भी जानता हूँ । 
भगवानके ऋहनेका सुख्य तातय्ये यह है, कि इस वह्माणडमें 
बह्मलोकसे पाताह्न पय्थन्‍्त जितनी रचनाएं हाचुकी वा हेरही हैं और 
आगे होनेवाली हैं उनमें जितने विशेष घाणी, पदाथे, वस्तु अर्थात्‌ 
अगणडज, पिशडज, ऊष्मज, स्थावर तथा ८४ लक्ष योनि फिर पबेत, 
समुद्र, हीरो, लाल, मणि, साणिक इत्यादि जितने स्थावर जंगम रूप 





श्लोौ० ॥ १६ ॥ :.. ओपड्भगवह्ीता १८०५४ 





भूत हैं में सबोकि गुण, कम और स्वभावको विलग २ जानता हूँ । 
अर्थात्‌ अह्लोकमें ब्रह्मा बैठे हुए जिस प्रकार सृष्टिकी रेचना कररेहे 
हैं और विष्णुभगवान क्ञीरसांगरमें शयन करतेहुए जिस प्रकार पालन 
कररे हैं. तथा कैलाशमें शिवभगवान्‌ बैठे ः जिस प्रकार सैहार 
कररहे हैं तिम्त सबको पृर्णप्रकार जानता हैँ तथा एक छोटीसी 
चींटी वा पिपीलिका जो किसी छोटे बिलमें चलरही है तिसके गुण, 
कम ओर स्वसावकों तथा उसके अनेक जन्मोंके कर्मोंको भी मैं 
सांगोपांग जानता हूं ध्र्थात्‌ सब छोटे बडेकि कर्मोको मैं पूर्ण प्रकार 
जानता हूं पर हे अजुन ! [ माम्तु वेद, न कृश्च॒न ] सुकको 
अर्थात मेरे दिव्य कर्मोको कोई नहीं जानता, कि मैं बैठाश क्या करता 
रहता हूं ! किसी कांय्थेका साधन करता हूँ वा चुपचाप बैठा रहता हूं । 
किसीको कुछ देता रहता हूं वा किसीसे कुछ लेता रहता हूँ । 

यहां सगवानने जैसा अजुनसे कहा है श्रुतियां भी उसी प्रकार 
कहती हैं, कि “ न विश्ो भ विजानीमे यभैतदठशिष्यादृन्य- 
देव दक्िद्वितात्‌ ” ( केनोपनि० ख० 9 श्रु० ३ में देखो ) 

शअथ--- श्रुति कहती है, कि मैं उस महेश्वर सर्वान्तरात्माको 
नहीं जानती हूँ और न शिष्यको जनां सकती हूं, कि वह इस प्रका- 
रका है । इसीलिये जब स्॒यम्‌ श्रुति ही- उस महेंश्वरको नहीं 
जानती तो योरोंकी क्‍या गणना है ? अर्थात्‌ जैसे भगवान पृर्वश्लो-. 
कम कह आये हैं, कि “ न्ाहे: प्रकाश: स्वस्थ ” मैं सबोंको - 
मकाशित नहीं हूं अर्थात्‌ सब मुकको नहीं जानते। जिसका कारण भी 


१६० ६ भीमझ्ग्वद्गीता [ भरष्या० ७ 
के 333 32 मनन मिशन मन मल मिट तल मिति मिक लक मल 
तहां ही दिखाआये हैं; कि “ योगमायाससाबत: ? ये जीव मेरी 
योगमायासे अच्छुन्न हैं इसलिये मुकको नहीं जानते | इसी विष- 
यको श्रुति भी ज्यों का त्यों कहती है, कि ४३% एय सर्वेष भूतेएु 
गूढोत्मा न प्रकाशते ४ ( कठो० अ० १ वल्ली ३ श्रु० १३ में 
देखो ) जिसका साप्य श्री शंकरस्वामी यों करते हैं, कि ८ एप-पुरुष; 
सर्वेषु बह्मादिरतम्बपर्य्यन्तेषु भूतेषु गूढ; संबृतो दर्शनश्रवणादि कर्मा- 
विद्यामायाच्छन्नोप्त एवा5त्मा न प्रकाशते आत्मल्लेच कस्यचित 5 
अर्थात यह परम-पुरुष बल्मासे लेकर स्तम्ब पर्य्यन्त सब थूतोंमें यूढ़ है 
तथा गुप्त-रूपसे अ्वेश कियेहुआ है इसलिये दशन, श्रवण इत्यादि 
कम अविद्या अर्थात्‌ मांयासे संछन्न है। इसी कारण किसी प्राणीको 
वह पुरुष आत्मत्तत करके प्रकाशित नहीं है [ 

कहनेका मुख्य तात्पर्य यह है, कि मायासे वशीभूत होनेके 
कारण उसे कोई नहीं जानता । 





शेका- इस सातवें अध्यायको आरम्भ करतेहुए सगवान अजुनसे प्रथमही 
'छोकसें यह प्रतिज्ञा करचुके हैं, कि हे अजुन ! तू मुझको पूर्ण-प्रकार 
जैसे जानेगा सो सब बातें मैं तुकसे कहता हू चित्त लगाकर श्रवण 
फर ! ओर अब कहते हैं, कि ४ सान्तु वेद न कश्चच ” कोई 
झुकको नहीं जानता ऐसा क्‍यों ? 

समाधान- सगवानूने जो यहां “कश्चन” शब्दका प्रयोग किया है तथा 
तू शब्दका अ्रयोग किया है इन दोनों शब्दोंका विशेष तालय्वे यह है, 
कि “ कश्चच” ाआर्थात जितने श्राणी मेरी दुरलया मायासे मोहित हें 


डीघ ॥ २६ ॥ श्रीमद्भगवद्वीता श्ट०७ 





उनमें तो कोई भी मुझे नहीं जानसकता पर जो प्राणी मायासे मोहित 
नहीं है वह तो मुकको जानसकता है । अब कहते हैं कि. बह 
कौन है ? जो मगवन्मायासे मोहित नहीं हेता तो उत्तर यह है, कि 
बह भगवानका परंस रनेही, परम प्रिय, प्रेम-पथका पथिक, जिसने प्रेम 
सागको पूर्ण प्रकार देखाभाला है, केवल देखा ही नहीं व्ररु प्रेमका 
स्वरूप ही हारहाहै जो उठते, बैठते, सोते, जागते, खाते, पीते और 
चलते, फिरते हा कृष्ण! हा यादव ! हा माधव ! हा केशव ! हा 
आणनाथ | इत्यादि प्रेसमेर शब्दोंस भगवननाम उच्चारण करता रहता 
है उस माया नहीं व्यापती । सो सगवान्‌ पहले कह आये हैं, कि 
* मामेव ये प्रपच्चन्ते सायामेतां तरेन्ति ते” ( ःछोक १४ ) 
अर्थात्‌ जो मेरे भक्त मेरीशरण आ प्राप्त होब्ने हैं वे ही इस मायाकों 
तरसकते हैं ( तात्पय्व यह है, कि जैसे नटकी माया बडे २ विद्यानोंको 
मोहित करती है पर नटके सेवककों मोहित नहीं करती वहेँ उस 
सायाके सब भेदोंकी जानता रहता है। 
अजुन जो सगवानका भक्त है जिसे भगवान पहले कह चुके 
हैं, कि “ भक्तोषलि से सखा चेति ” (अ० ४ *छो० शेमें देखो ) 
अर्थात्‌ “है अज्जुन ! तू मेरा भक्त है ओर सखा है ”” इसलिये अन्य 
भक्तोंसे अर्जुनमें विशेषता यह है, कि वह भ्रगवानका भक्त भी है 
 औरे सखा भी है । ६ प्रकारके जो प्रेममक्तिके भाव हैं उनमें सख्य- 
भाव सब भावोंमें श्रेष्ठ हे अर्थात सखाभावसे जो भगवांनमें प्रेम 
किया जाता है वह सर्वोत्तम भाव है । इसलिये अजजैनमें अन्य भक्तोंसे 
विशेषता भी है। दूसरी बात यह है, कि अजजुन ज्ञानी भक्त है और ज्ञामी 


श्पण्८ श्रीमज्गगव द्ौता | ध्यान ७ ] 


भक्तके विषय भगवान्‌ कहआये हैं, कि “ तेण ज्ञानी नित्ययुक्त एद्ध 

भक्तिविशिष्यते । प्रियों हि ज्ञानिन:.... ” ( श्छोक १७ में देखो) 
अय-- आरतादि जो मेरे चार प्रकारके भक्त हैं उनमें ज्ञानी स 

मुकहीमे श्रद्य रेखने वाला और सेरा अनन्यभक्त है सो में ज्ञानीको 


मुझसे कुछ नहीं मांगता । सो यह अजुन भगवानका ज्ञांनीर 
तथा सखा हैं इसलिये अजजुन भगवानको समग्ररूपसे जानसकता है | 
यदि शंका हा, कि अज्'ुन ऐसा एका-एक क्यों हवागया ? तो उत्तर 
इसका यह है, कि अजुन अनेक जन्‍्मोंसे परिश्रम कर निप्काम-कर्मोंका 
साधन करता हुआ चला आरहा है थोर यह जन्म उसका शथ्रन्तिम 
जन्म है इसलिये वह सगवानकी शरण प्राप्त है और भगवरूक्तिका 
लाभ क़िया है । सगवान खरय॑ श्रीमुखसे कहचुके हैं, कि ४ बहा 
जन्सनासन्ते ज्ञानवान्‌ सां पप्मयते ” ( शछोक १६४ ) जिसका 
अथे यह है, कि बहुत जन्मेकेि पश्चात्‌ ज्ञानवान श्ाणी मुभको प्राप्त 
हेता है तबही मुकको जानता है| इसी कारण भगवानूने जो अजजुनको 
यह ॒ कहा, कि तू मुझको समग्र जिस प्रकार जानेगा सो सुन ! 

सगवान्‌के वचनमें विरोध नहीं है भक्तोंके अतिरिक्त मगवानूको 
मायामोहित प्राणियोंमं कोई भी नहीं जानसकता । इसीलिये जो मक्त 
हैं मगवत॒की उपासनामें लगे हैं तथा ज्ञानी हैं निष्काम हैं भात्मज्ञान 
बअह्मज्ञान तथा बहस्वरूपको प्राप्त करचुके हैं वे ही मगवाबृको जान 
सकते हैं, इनसे इतर कोई नहीं जानसकता | भगवतके जानने 
वाल्लोंका लक्षण श्रुयियोने सी यों वर्णन किया है--- 





श्वा० | २७ ॥ औमह्ूगवद्गीत श्दन्ह 
5 हश्यते ज्वग्यया बुछचा सूक्ष्या सूच्मदशिक्िः ? 

( कठो अभ्र« १ बल्ली ३ श्रुति १९: में देखो ) 'र्थ-'जो सूक्ष्मंदर्शी 
हैं अर्थात ज्ञानी हैं उनहीकी शत्यन्त सृक्षम बुडिके अग्नभागसे वह 
महाभ्रभु देखाजाता है अर्थात्‌ ज्ञानियोंसे वह जानाजाता है। 

किर क्षति कहती है- “ नित्य विश्व सर्वगत सुसृक्ष्म तदेब्यय 

तयोनि परिश्यन्ति +घीशः ? (सुएड० १ खे० १. श्रु ६.) 

अर्थ-- जो धीर हैं अर्थात्‌ विवेकी हैं. मगवतृस्वरूपनिष्ठ हैं 
सगवतृपरायण हैं वे ही उस नित्य प्रशुको जो सर्वत्र व्यापक है, अत्यन्त. 
सूक्ष्म है, दिव्य है ओर सब स्थावर जगम यृतमात्रकी उत्पत्तिका स्थान: 
है जानते हैं। शैका मतकरो ॥ २६ ॥ 


झव भगवान अपने नहीं जाननेका मथम कारण जीवोंका योग- 
. मायासे मोहित हेना बताकर आगेके ्छोकमें दसरेश कारणोंको बतातें 
हैं जो भगवंत॒स्वरूपके जाननेमें प्रतिबन्धक अर्थात्‌ रोकनेवाले हैं--- 


घृ०-- इच्छाद्रेषससुत्थेत हस्हममोहिन मारत !। 
स्वेयतानि सम्मोह सर यान्ति परघ्लेप ! ॥ २७ 
पदच्छेद:- [ है | परव्तप! ( शत्रुतापन! ) भारत | 


( भरतकुलोहबाइजुन ! ) सवेभृतानि (सर्वे प्राणिन; ) सर्गे ( स्थूल॑- 
देहोषत्तिकाले ) इंच्छाद्वेषससुत्थेन ( अनुकूलप्रतिकूलंविषयारभ्या समु- 


+ घीरा;+- “ पीमेन्तो विवेकिनंः ” जो बुद्धिमान विधेकी शर्थो 


ग़ानी भक्त हैं ॥ 
श्श्प 


शछध३० ओमडगवद्दीता प्‌ भरध्यां० ७१ 


वत्थेतेव ) हन्दसोदेन  शोभनाउशोमनसुखदु:खशीतोष्णुसत्याउसत्य- 
'नित्याउनित्याउत्मापनात्मसु विपयेयस्तेन ) सम्सोहम ( सम्मूढतास 3 
शान्ति ( मच्छन्ति )॥ २७ ॥ ह ञ 
पदाथ:-- ( परेन्तप | ) हे शत्रुझंके नाशकरेनेवाले (भारत) 
भरतकुलमें उत्पन्न अजुन | ( सर्वेभूतालि ) इस घह्मागडमें जितने 
आाणी हैं वे ( सर्गे ) जन्म लेनेके समय ( इच्छाडेषससुत्थेन ) 
छच्छा और डेषसे उत्पन्न हुआ ( हन्डसोहेन ) जो इन्हें तिसके 
कारण ( संसोहय्‌ ) यूढताको ( यान्ति ) प्राप्त हाजाते हैं | इसी 
कारण सुकको नहीं जानते, कि मैं कौन हूँ ॥ २७ ॥ 
भावाथे:- अब भगवान प्राणियोंकी मूहताका कारण जिससे 
वे सगवतुस्वरूपको नहीं जानसकते बतातेहुए कहते हैं; कि है शत्रु- 
ओंका नाश करने वाला | इच्छाद्वेष समुत्थेन दृन्द्रमोहेन 
आरत | ] है श्रेष्ठ भरतवंशमें उत्पन्न अज्जुन । तू सरतके पवित्र 
वैशमें उत्पन्न हे अतएव इच्छा, द्वेष, हन्ठ, मोह इत्यादि शत्रुओंका 
भी दमन करनेवाला है, तू मेरा भक्त है और प्रिय सखा है तथा 
भरत ऐसे वीरवेशमें उत्पन्न हानेसे तुकमें इन सांसारिक साधारण शत्रु- 
ओके ही नाश करनेकी शक्ति नहीं वरु इच्छा; डेष करके उत्पन्न 
इल्द् इत्यादि अलोकिक शत्रुओंके नाश करनेकी सामथ्य भी तुकमें 
है। इसलिये मैं तुकको यह कहता हूं, कि इच्छा और डेपसेउत्पन्न जो हन्ड 
है तिस उन्डके हारा जो मोहकी ग्रीति हेती है उससे सब प्राणीमांत्र मोहित 
हारहें हैं अर्थात्‌ सबग्माणी सदा नाना प्रकारकी अमिल्ाषा करले ही रहते 


इलौ० ॥ १७ ॥ श्रीमकावद्ीवा श्ष्घशृ 





हैं जो-्जो बरतु इनको तत्कांल सुख देनेवाली हैं इच्छा' करते हैं क्‍्योंकिंत 
वे इनके अनुकूल हे।वी हैं । उनसे ये अपनी सलोई समकते हैं ॥ 
क्योंकि जब ग्राणी- अपने संगी साथियोंको तथा अडोस पडोसवार्लोंः 
'को नाना पकारके विषयोंकी प्राप्ति छारा पम- प्रसन्न ओर हषितः 
हेकर सुख मोगता हुआ तथा राजा, बाबू , सेठ, साहूकार इत्यादि: 
पद्वियोंसे सुशेमित देखता है तब इसके चित्तमें भी. यही. बार्चो। 
घुसती है, कि अपने पडोंसियोंके समान में भी बडा आदसी धनपात्नः 
बनजाऊं ऐसी-ऐसी इच्छाओंसे वे मोहको प्राप्त रहते हैं । तथा जिन> 
जिन वस्तुओंसे उनको छेष है उनके सम्मुख उपस्थित हेनेसे घुण६ 
उतन्न होती है जिससे वे मोहमें पडे. रहते हैं. इसलिये मुझको नहीं: 
जानते । 
मुख्य ताल यह है, कि इन्हीं इच्छा और डेष्से उप्तन्न जोंः 
इन अथीत्‌ इष्ट वरतुओंकी प्राप्तिसे सुख ओर डेषयुक्त वस्तुओंकी ग्राष्तिः 
से दुःख हेता है। इसी सद्य, असत्य, नित्य, अनित्य, गेसन: 
' और अशोसन आत्मा और अनात्मा इनका जो विषय प्राणीके चित्त 
सें हेता रहता है वही मोहका उत्पन्न करेनेवाला हैं। सो भगवानू 
कहते हैं, कि | सर्वक्वतानि सम्मोह सर्ग यान्ति परन्तप !॥ 
जिस समय इन प्राणियोंका जन्म हेंता है उसी क्षणसे ये उक्त 
ग्रकारके इनन्‍्होंसे जनित मोहसे घिरजाते हैं अर्थात्‌ संसारके खड़डेमे 
गिरजाते हैं । दुःख सुखका अनुभव करने लगजांते हैं क्योंकि. 
यदि इनको दुःख सुखका बोध न होता तो गभसे बाहर आते. हे 
रुदन नहीं करते । अमिप्राय यह है, कि यह हन्दजनित मोह 


१८१६ श्रीमद्भगयह्टीता [ धध्या० ७ | 





प्राणीके साथ-साथ उत्पन्न होता है कारण इसका यह है, कि जब 
यह ज्ाणी माताके गर्भमें सर्वोग्से तयार होजाता है और न्वें मास 
सें स्वेल्क्षणपूर्ण हाजाता है तब इसे पूववजन्मके शुभाशुम सब 
कमे स्मरण होआते हैं फिरेतो गर्सहीमें यह नाना प्रकार दुःख 
सुखका अनुभव करने लगता है। तहां श्रुतिका प्रमाण है-- “ आअथू* 
सवसे सासि सर्वेलक्षणसम्पूणों शवति परवजातीः स्परति छूता- 
जुत च कम भवति । शुाश॒ग च बिदन्ति। ”! भर 
एव्स्परकार गर्भहीमें इसकी अपने शुभाशुम कम देखपडते हैं. 
फिर जन्म लेनेके पश्चात उन्हींकी स्मृति ( अभिव्यक्त ) मकट 
हाकर थोडेकाल पश्चात्‌ प्रबुद्ध हाजाती है तब घीरे २ पूर्व जम्मके.- 
सब संस्कार उदय होतेजाते हैं ओर प्राणी तदनुसार इच्छा भौर हेष 
से बडः हेता चलाजाता है | बचपन ही से यपनी माता भौर अपने 
पिताके तो गले लिपटता है पर ओरोंके समीप नहीं जाता जो कोई 
पुरुष वा स्त्री उसे एकबार सी किसी प्रकारका भय दिखादे वा पीडित॑ 
करदे तो फिर वह बच्चा उसे देख डरता है | डेषके कारण उसके 
. समीप नहीं जाता । माताके स्तनको देख दूधके लिये दौडता है . 
यदि किसी प्रकारका प्रतिबन्धक उस दूधके मिलनेमे आनपडे तो 
वह बच्चा रोने लमता है। जब तक दूध न मिले अथवा माताकी मोद 
न मिले तब तके रोता ही चलाजाता है । और जब किसी परकारसे 
कभी वह बच्चा प्रसन्‍न होता है तो हँसता ओर किलकिल्ाता है। बुद्धि" 
मान उसके रोने और हँसनेहीसे यह अनुभव कर सकते हैं, कि इतने 
से छोठे बच्चेको सी हप विषादका अचुभव होता है । अतएव यह 


स्तौक ॥ ६७॥ ... श्रीमद्रगबह्दीता १८१६ 





पूण भकार सिडः होता है, कि बचपन ही से बरु पूव॑जन्महीसे यह प्राणी 
च्छा द्वेष करके बढ है | 


इसी कारण भगवान इस ःछोकमें कहते हैँ, कि जन्म लेनेके 
समयसे ही ( सर्वश्षतान्रि सम्मोहं यान्ति ) ये सव जीव जस्तु 
इच्छा हेपसे उत्पन्न इन्द्रजनित मोहकों प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ इन्हों 
वा उनके अन्तःकरणपर झावरंणु पडनेसे बुड्धिः प्रकाशरहित हेनेके 
कारण थज्ञानतामें लिप्थ्जाती है ।इसी कारण ये मेरे यथार्थ स्वरूपको 
नहीं जानते । 


जो प्राणी पूर्वजन्मका जितना अधिक पापी होगा उसको उतनी 
ही भ्रधिक इच्छा हेषके डढोंकी प्राप्ति हागी वह उतना ही मुझसे 
विमुख्र होगा । अर्थात्‌ अह्यानन्दकी ओर उसकी बुद्धि. कमी सी नहीं 
जावेगी भगवत्रवरूपका मिलना तो उसकेलिये अत्यन्त ही अस- 
स्व है ।- 

ऐसे पापीकी संगतिसे भी बहुत बडी हानि हेतती है । इसलिये 
ऐसोॉसे विलग रहना उचित है । ऐसे ही मूखे, गुरु शाख्र तथा 
सनातंन धर्मके सिद्धान्तोंकी निन्‍दा करेते हैं ओर मनमुखी बनकर 
सात॑ पीढी नीचे ओर: सात पीढी ऊपर वोलोंको नरकमें लेजाते हैं । 
क्योंकि ऐसे प्राणी भगवहिमुख हानेके कारण आप तो कष्ट सोगते 
ही हैं पर औरोंकों भी ुःखके कारण होते हैं ॥ २७ ॥ 


१७१४ :श्रीमद्गगवह्लीवा '[ भध्यां० ७ | 
0 अल अपन शक लक ल की रहती पद वत ॥। अप अमनिमिर मन जलन लकी: 

इतना सुन अजुनने पूछा भगवन्‌ | पहले तुमने कहा है, कि 
मेरे चार प्रकारके भक्त हैं जोर सब उदार हैं मुझ ही को सजते हैं 
ओरे अब कहते हो, कि सब श्राणी मेरी मायासे मोहित हाकर पर्व- 
जन्माजित नाना मकारके पार्पोके कारण संस्कारसे सलीन रहते हैं 
अतएवं मुझको नहीं जानते तो वे जो तुम्हारे चार मकारके भक्त हें वे 
भी तो इसी संसारमें मायाग्रस्त हैं फिर वे तुम्हें कैसे जान सकते हैं 
यदि इसमें ओर मी कोई झप्त रहस्य हे तो कृपाकर कहो ! 


इतना छुन भगवान्‌ बोले शजुन | सुन--- 


बु०-- येषां त्वन्तगतं पाप॑ जनानां पुशयकर्मणांस । 
ते दच्हमोहनिसुक्ता भजन्ते मां दृछ्ता: ॥९८॥। 


पृदच्छेद:-..- येषांस्‌ ( सफलजन्मनाम ) तु, पुएयकमणास 
( पुणयाचरणशीलानाम ) जनानाम्न (प्राणिनाम्‌ ) पापम ( दुष्कृ- 
तम्र, पातकम ) अंन्तगतस ( अवसानप्राप्तम ) ते, दढब्नता; ( अच- 
लसंक़ल्पा,, अर्थात्‌ एवमेव परमार्थत्त्व॑ नान्यथेत्येव सर्बपरित्याग- 
बतेव निश्चितविज्ञाना: ) डन्द्रमोहनिमनुक्ता: ( यथोक्तहन्डमोहेन 
वजिता;, रागह्वेषादिवन्धनविपर्यासेन स्वत एवं वर्जिता: ) साम 
( वासुदंवम ) सजन्ते ( अनन्यशरणाः सन्त; सेवन्ते) ॥ २८ ॥ 


पदार्थे---- ( येषाम्‌ ) जिन ( पुण्यकर्माणासू, जना-' 
लास्‌ ) पूर्वजन्मोंमें पुएय अर्थात शोभन कर्मोके आचरण किये- 
हुए ग्राणियोंका ( तु ) निश्रयकरके ( पापम्‌ ) पापकर्म ( अन्त- 





सलो० ॥ २८ |! श्रीमद्भगवह्ीता .. १६१५ 


गतम्र ) समाप्त हागया है अर्थात नष्ट होगया हे ( ते, दृढम्लाः ) 
दे ही दढंबतवाले अर्थात्‌ दुंढसंकल्प वाले ( डन्दरमोहनिर्स॑क्ता: ) 
पूर्व शछोकमें कथन कियेहुए डन्ह्रमोहसे छुटकारा पाजाने वाले (माम 2 
मुझ पासुदेवको ( भजन्ते ) अनन्यशरण होकरे सेवन करते 
हैं॥ २८ ॥ 

. भावार्थ:-- थव झानन्दुकन्द श्रीकृष्णचन्द्र अजुनके पूर्व: 
प्रश्नका उत्तर देतेहुए कहते हैं, कि हे भजन ! | येषां त्वन्तगत 
पाप जनानाम्पुययकर्मणास्‌ ] जिन पूर्वजन्मके पुणयकर्म करने 


वालोंकां पाप-करतत नष्ट हागया वे ही सुकंको भजते हैं । क्योंकि 
नाना प्रकारके निष्काम-कर्मोके सम्पादन करनेसे उनका अन्तःकरणा 


शुरू हागया है । इसलिये जिन पुरुषोने अनेक जन्मोंमें शुभाचरेण्‌ 
करते २ अपने अशुभ आचंरणोंको नष्ट करदिया है थे ही मेरी भक्तिके 
अधिकारी हैं। क्योंकि पहले तो थने # जन्मोंमे यह मनुष्य मायासे मोहित 


रहकर सकामकर्मोंका सम्पादन करते २ अनेक देवताओंकी उपासंना 
द्वारा उस देवताको प्राप्त होते २ उप्तकी संगतिसे अपनी बुद्धि: स्वच्छ 


करता हे तब वह इस सँसारको मार्यांकुत जानकर धीरे २ सैँसति- 
इन्होंसे मंह फेरता हैं फिर उसे कई जनन्‍्मोंके पश्चान्‌ यथाथ वेराग्य 
उत्पन्न होता हैं सो वैराग्य एक जन्ममें नहीं कई जलन्‍्मोंमे धीरे २ 
वदिको प्राप्त होते २ पहले संसारसे उदासीन करता हे पर खरग-लोक 
जत्याविकी आकांक्षा उसे बनी रहती है। फिर बार २ अनेक जन्मेमे: 
ख्वर्गांदि लोकोंपर चढते उतरते- जब उसकी दृष्टिम ऐसा ज्ञान होता है, 
कि इन खर्गादि लोकोंके सुख भी नश्वर हैं, इनमें आरथा नहीं करती 


१८९६ शरीसंझ्भरगधद्वीता [ अध्याय ७ ] 





चाहिये । तब उसे इन लोकोंसे घृणा उत्पन्न हेकर केवल भगवज्ध- 
रणोंकी चाह हेती है । एवंस्प्रकार सगवच्चरेणोंकी चाहें किंतने 
जन्म घीत जाते हैं तब ग्राणीको प्रेम उत्पन्न होता है [ ते .हल्द 
लोहनिजजुक्ता अजन्ते मां दृढ्व्रता:.] ऐसे ही प्राणी इठः 
ब्रत हाकर पूर्व कथन कियेहुये उन्हः और मोहसे छूटकर मुकको भजते 
हैं। भगवानके कहनेका तातय्थ यह है, कि ऐसे प्राणी इृढ्तरत 
हेते हैं ग्र्थात्‌ जब उनको भगवच्चरणोंमे प्रीति हेजाती है- तो - फिर 
चाहे सहसों आपत्तियां क्‍यों न भाजावें कदापि अपने नियमसे विच- 
लित नहीं हैाते । वे तो अनन्य शरण हेकर केवल सगवतकी ही 
उपासनामें मग्न रहते हैं। | 


यह भगवतुकी उपासना केवल उन ही ग्राणियोंको प्राप्त हेंतती 
है जो दृढ्खत हैं अर्थात्‌ जो सच्चे सैकल्प और सच्चे नियम वाले 
हेते हैं । क्‍योंकि हल्ढ और मोहसे वे छुटकारा पायेहुए रहते हैं । 


भमाणु- / 3* तस्यामिध्यानायोजनात्तलथावादयूयश्चास्ते 
विश्वमायानिवृत्तिः ”. ( श्वेता ग्र० $ श्रु० १० में देखो ) अर्थात्‌ 
जिस परमात्म-देवके ध्यानसे तथा अपनेको योजनां करनेसे उसमें 
अहनिश लगजानेसे तथा उस भगवत्तत्तकी भावना . करनेसे 
४,जयश्चान्ते ” अ्नेकवार. जन्म लेनेके पश्चात्‌ अन्तिम जन्म विश्व* 
मायाकी निरंत्ति हाजाती हैं। पहले भगवान्‌ भी ऐसा ही कह आओये- 
हैं, कि “. बहुनां जन्मनासस्ते""'* ? .( इसी अध्यायकें ३-० वें 
श्लोंकमे देखों ) 


श्लो०॥ २६ ॥ श्रीमड्भगवद्गीता १८१७ 





जब एवस्म्रकार मायाकी निद्वत्ति अर्थात्‌ इन्हमोहकी निदृति 
हे। जाती है तब समग्र भगवत्तत्तको भराणी जानने लगजाता है ॥५८॥ 


इतना सुन अजुने पूछा भगवन .! ऐसे जो-इन्हमोहसे, रहित 
पापसे मुक्त ओर इृठबत तुम्हारे चरणोंकी सेवा करनेवाले किन 
तच्बेंके वेता हाजाते हैं ? सो कृपा कर कहे ! 
श्रीआनन्दकन्द वोले अज्जुन | सुन- 
मू ०-- जरामरणसोक्षाय मामाशित्य यतन्ति ये | 
ते ब्रह्म-तहिदु: कृत्स्नसध्यात्म कम्मे चाखिलस्‌ ॥ 
॥ १6६ ॥ 


पदच्छेद:---- ये ( इन्डमोहाहिनिर्मुक्ताः बता; ) जरा- 
सरणसोत्ताय ( वार्डक्यम मरणवियोगादि विविधदु:सहसंसारदु:- 
खनाशाय ) साम््‌, आश्रित्य ( सयि समाहितचेतसो सूत्वा ) 
_ थतन्ति ( मद्पितानि फलामसिसन्धिशुन्यानि विहितानि कर्माणि 
कुवन्तिं ) ते, तत्‌, बूह्य ( मायाधिए्ठानं शुद्ध परंबह्म ) छृत्सनस्‌ 
( समस्तम ) अध्यात्मछू ( प्रद्मात्मविषयम ) अखिलस ( सम्पू- 
शम ) कंस, चं, विदुः ( जानन्ति ) ॥ २६ ॥ 


पदार्थ:--- ( ये ) जो ( जशमशण्णमोत्नाय ) इछता 

और खत्यु इत्यादि दुश्खोंसे छूटनेकेलिये ( सास ) मुझ वासुदें- 

वकी ( आश्वित्य ) अवलम्बन करके ( यतन्ति ) मेरेको प्राप्त कर- 

नेकेलिये समस्त कर्मोको “मुझमें अपण करेतेहुए मेरी भ्रातिका यत्न 
३२६ 
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करते हैं ( ते ) बे( तदूबह्य ) तिस शुद्ध परमबंह्मको तथा ( कत््लस ) 
सबरत प्रत्यगात्मविषयको और € अखिले, कमे ) सब कर्मोको ( च 3) 
सी ( विदु: ) जानजाते हैं । 

भावा[थे:--- श्री सकलसुखदाक अखिल वह्मागडमायक आन- 
न्दकन्दृ भगवान श्रीकृष्णचन्ध अजुनके प्रति कहते हैं, कि [| जरास- 
रणसोतज्ञाय सासाश्रित्य यतन्ति ये ] बृद्ता और शल्युसे 
छुटनेके लिये जो लोग मेरे आश्रित यत्न करेते हैं उन्हें क्या लास 
होता है ? सो सुनो ! 

यहां सगवाचने जो जरा मृत्यु कहा सो जरा तथा खझत्यु मनुप्यके 
लिये केसी डुःखदायी है ! से दिखलाया जाता है-- 

चारों अवस्थाओंमें जरांवस्था अत्यन्त दुःखदायिनी है और इससे 
भी अधिक सृत्युका दुःख है इनमें जरा किसीपर आचे वा न आये पर 
खत्यु तो सबोपर आती ही है। प्राणियोंको इन दोनोंसे छुटनेका यत्व 
अवश्य करना चाहिये सो यत्व केवल सगवत्का आश्रय लेना है 
इसी लिये यहां भगवानने कहां है, कि मेरे थाश्रय होकर जो जरा 
सरणसे छुटनेका यत्न करते हैं वे इनसे छुटजाते हैं औरे सब कुछ 
जानजाते हैं । पाठकोंके कल्याणार्थ यहां इन अवस्थाओंका तथा 
सत्युका वर्शन करदिया जाता है-- 

भसाण-- “ वयस्तु ज्िविध वाल्य सध्यं इृद्धमिति | तत्रोन 
पोडशवर्षा चाला: ॥ तेडषपि त्रिविधा; ज्ञीरंपा:, क्षौराज्ञादा:, 
अन्नादा इति । तेषु सम्बत्ससपरा: त्षीरेपा: हिसम्बत्सरपरा: 
क्षीरान्तादा: परतोषन्नादा इति ॥ षोडशसप्तत्योरन्तरे मध्य 


श्लोक ॥ ६६ ॥ श्रीमंद्रगावद्वीती : श्द९ह्‌ 





वयः । तस्य विकल्पों बृद्धियोवने सम्पूर्णता हरशनिश्ति॥ तत्रा* 
विशतेवृद्धि, आजिशतो योवनं, आचलारिशत: सर्वेधातुरिन्दिय* 
चलवी थ्यसम्पूर्णता, अत ऊष्वेमीबत्परिहाणियादत्‌ सप्ततिस्ति ॥ 
सप्ततेरूष्न च्यीयमाणपघातुरिन्द्रियवलवीय्योत्साहमहन्यहनि -॥ 
वलीपलितखालित्यजु््ट कासश्वासप्रभुतिभिशभिमूयसानम सबे- 
क्रियासुखसम जीण[गारमिव अभीश्सवलीदन्तं वृद्धमाचत्तते ?? 

( सुश्षुतत अ० ३४५ सूब २६ » ' 


अग्र--- तीन प्रकारकी अवस्थायें हैं---. वाल्य, मध्यम और 
बुद्ध । पन्‍दृह सालतक वाल्यावस्था कही जाती है सो भी: तीन शका- 
रेकी है-- १. ज्ञीरपा ( दूधपीनेवाली अवस्था ) २. च्वीशन्नावाएँ 
( दूध और अन्न दोनोंके ग्रहण करने वाली अव्रस्था ) २. अज्ञादार 
( अन्नग्रहण॒करनेवाली अवस्था ) एक सालतक क्षीरपा, दोसालतकः 
लीराज्नादा और इससे ऊपर केवल अन्नादा होती. है। ह 


फिर सोलह और सतरहके मध्यमें मध्य अवस्था कहीजाती हे 
तिसके भी चार भेद हैं-- १. वृद्धि, २. योवन, ३. सम्पू्णता, ४, हानि। 
तहां बीस साल तककी अवस्था बृद्धि कही जाती है अर्थात शरीरके 
सब अवयब ( अंग ) बढते हैं ॥ तीस सालतक युवा अवस्था कही' 
जाती है । चालीस सालतक सब घातुओंका अर्थात्‌ रोम, चरम, रुधिर' 
इत्यादि सातों प्रकारकी धातुओंकी तथा सब इन्द्रियोंकी, बल 
ओर वीय्येकी सम्पूर्णता होती है अर्थात ये सब पुष्ट होते हैं । इससे 
ऊंपर थोडी २ हानि आरंभ हेजाती है अर्थात्‌ धातु, इन्द्रिय, बल 
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और वीय्य सबोंकी हानि होने लगती है सो स्तर सालतक बराबर हानि 
हेाती चलीजाती है। फिर वली ( चमडेका सिकुडजाना ) पत्चित 
( केशका श्वेत हाना ) खालित्य ( खल्वाट वा चांदिल हाजाना ) 
आरंस हाजाता है, कास, श्वास ( खासी दमा ) इत्यादि रोगोंकी 
उत्पत्ति होती है, सर्वेप्रकारकी क्रियाओंमें असमथ हाजाता है । जैसे 
पुसने घरेकी दीवालोंपर जलकी बूंदांकी चोटसे हानि पहुंचती हे 
धीरे २ नष्ट हाजाती है | इसी प्रकार इस बृद्धावस्थामं सारा शरीर - 
छीजने लगता है | 


इस सुश्रतके वचनसे भी जरावस्था दुःखदायिमी हाना सिद्ध 
होता है। 


सो भगवान कहते हैं, कि ऐसी जो जरा तथा मृत्यु जो सबके 
साथ २ उत्पन्न हुई है प्राशियोंकी अलन्त दुःखदायिनी है । जराके 
पश्चात्‌ तो झत्युका आना सर्वशार्सम्मत है। अन्य अवस्थाओंमें 
जो झत्यु आती है वह तो अचानक एका-एक अचेत अवस्थामें आपहे- 
चती है पर जय तो झत्यु की दूती है जो पहलेसे पत्रपर कुछ लिखा 
हुआ लिये आती है । जैसे यहां इन राजा महाराजांच्रोंकी कचह- 
रीसे जब बुलाहट ( संमन ) होती है तब एक श्वेतपत्रपर काले अक्ष- 
रोंसे बुलाहट ( संमन ) की आज्ञा लिखी हुईं आती है । इसी प्रकार 
जब सिरके बाल सब श्वेत हेजाते हैं ओर कहीं १ दो चारे बालोंकी काली 
पंक्ति रहजाती है तब जानना चाहिये, कि म्र॒त्युकी दूती जरा यमके दरबार 
(कचहरी) से बुलाहटका थ्ाज्ञापत्र (सम्मन) लेकर पहुंचगई है और कहती 


छो० ॥ २६ ॥ श्रीमद्भगवद्रीवा १८२१ 


है, कि प्यूरे अबभी तो चेतो [कब तक इस मिट्टी पानीकी लोथमें डूबा 
रहना चाहते है| 

सो दूती केसी कराली है, कि सहसोंवार उससे आदर सम्मानसे 
. आथेना और विनय कीजिये परे वह तो कुछ भी नहीं मानती। इतनेमें 
सत्यु भी पहुंचजाती है फिर तो मत पूछिये ! जिसके सयसे सारा अह्मा- 
ण्ड थर्रा रंहा है, जिसके सयसे चक्रवर्ती वीर सहसरों विद्या निपुण भागे 
फिरते हैं, जो इस सैहारकारिणी देवीसे बचसके ऐसा कोन है ? अब 
सृत्यु अर्थात मरनेके समय किस प्रकारेके दुस्सह क्लेश सहने पडते 
हैँ १ सो कहते हैं । 

सगवान स्वयं अपने सुखारविन्दसे कह आये हैं, कि “ जीणानि 
वर्खाणि १? (देखो अ० २ लछो० २ से ) अर्थत्‌ मरणके 
समय प्राणी एक शरीससे दुसरे शरीरम॑ बदल जाता है इसका पूर्ण 
व्याख्यान इस श्लोककी टीकामं करआये हैं। यहां फिर पुनर्बार उसके 


' वर्णन करनेकी आवश्यकता नहीं हैँ । एव श्रकार सरणके समय 
२४००० वृश्चिक दृंशन (डक) शरीरपर चढते हैं । जिस समय प्राण 


शरीरकी छोडने लगता है सब इन्द्रियां व्याकुल हाकरे एक' दूसरेके 
साथ लिपटकर मिल जाती हैं | जैसे सपको धक्का देनेसे सिमट कर 
गोलाकार बनजाता है और मारेजानेके भयले अपने मुखकों अपने 
शरीरके भीतर करलेता है । 


इसी प्रकार सब इन्द्रियां अपनी चाल्लोंकों संमेट लेती हैं और 
सब प्राणके साथ मिलजाती हैं | क्योंकि जितनी इन्द्रियां हे वा मन, 
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बुद्धि हैं ये सब प्राणके सुतमें पिरोयी हुई हैं जिस समय प्राण ऊच्वसुख, 
अर्थात्‌ ऊपरकी ओर निकलनेके लिये मार्ग खोज़ता है उस समय 
इन्द्रियोंकोी बडी व्याकुलता होती है । जैसे चक्कीमें गोधूम पिसकर चूर २ 
हाजाता है ऐसे अंग २ पिसकर चूरे २ हाजाते हैं।जो बुडिमान हैंओर 
ज्ञानी हैं वे दूसरोंको मरते हुए देख इन दुःखोंका अनुभव करते हैं | 

अवधूत दत्तात्रेयने जो मनुष्योंकी स्त्युका समय पहचाननेकेलिये 
थोडेसे लक्षण वर्णन किये हैं पाठकोंके कल्याणाथे इस स्थानमें लिखे 
जाते हैं जिससे कुंछ काल पूर्व ही अपने मरनेका समय प्राणियोंको तो. 
ज्ञात हासकता है । साधारण पुरुषोंको ज्ञात हो वा न है पर योगिः 
योंकी तो ये लक्षण श्रवश्य ज्ञात हेते हैं | 

/ देवसागे मबं शुक्र लोमच्छायामरुधतिस्‌ | 


यो न पश्येन्न जीवेत्स नरे; सम्बत्सरात्परप्त ॥ 
आअरश्मिविस्वे सूयस्थ वहूनि चैवांशुसालिनम | 
दष्ट्रेकादशमालेश्यो नरो नोध्व स जीवति ॥ 
वाल्त्यां मृत्रे पुरीषे वा खुबर्ण रजत यथा । 
प्रत्यक्षमथवा स्वप्षे जीवित दशमासिकम ॥ 

दृष्ट्रा प्रेतपिशाचादीन्‌ गन्धवैनगराणि च । 
सुबशवर्शान वृज्ञांश्व नवसासान स जोवति ॥ 
हथूल; छुशं कृशः स्थूलो यो5करमादेव जायते । 
प़रक्ृतेश्च निवर्तेत तस्यायुश्चाष्टमासिकम्‌ ॥ - 

खण्ड यश्य पद पाष्ययों: पादरथाग्रेष्यवा भवेत्‌ । 


शलो० ॥ १६ ॥| शआमद्भगव होते १८२३६ 





पांशुकदमयोसंध्ये सतमासान स जीवति. ॥ 
कपोतगुञ्नकाकोल वायलो बापि मूर्द्धनि ।. 
ऋब्यादों वा खगो लीन: पण्मासायु: प्रदर्शकः ॥ 
हन्यते काकपक्तीशि: पॉशुवर्षेण वा पुन; | . 
स्वच्छायां चान्यथा दृष्ट्रा पंचसासान्‌ स जीवति ॥ 
अनस्रे विद्युर्त हृष्ट्रा दक्तिणां दिशमाश्रितम । 
पयसीन्द्रधनुर्वापि ज्ञीवितं दिजिमासिकम ॥ 

घूते तेले तथा5दर्शे तोये वा चात्मनस्तनुम । 

यः पश्येदशिरिस्कां वा मासादूर्ध्य न जीवति ॥ 
यरय वस्तसमो गन्धो गात्र शवससोपि वा । 
तस्याद्धसासिक ज्ञेय॑ योगिनो नए ! जीविदम ॥ 
यस्य वे स्नानसात्रस्थ हृत्पादसवशुष्यति । 
पिवतश्च जले शोषो दशा5हँ सोपि जीवति ॥ 
र्म्सितों मारुतो यसय स्मस्थानानि कृन्तति । 
न ह्यत्यम्वुसरपर्शात्तस्य मत्युरुपस्थितः ॥ 
रक्तकृष्णाम्बरघरा गायन्ती हसतो च यम्‌ । 
दत्षिणाशां नयेन्नारी खप्ने सोषपि न जीवति ॥ 
आसमस्तकनलाधरतु निमग्न॑ पंकसागरे । 
स्वप्नोउपश्यत्तथात्मानं नरः सद्यो म्रियेत स; ॥ 
_करालेविकटेः ऋष्णेः पुरुषेस्थतायुघे! । - 
पाषाणस्ताडितः खस्ने सद्यो मृत्यु स आप्लुयाव ॥ 
सूय्योदये यसय शिवा क्रोशन्ती याति सम्मुखस्‌ । 


१८४३४ श्रीमद्भगवद्गीता [ भ्रध्या० ७] 





विपरीत परीत वा स सथो स्द्युम्॒च्छति ॥ 
दीपादिगन्ध नो वेत्ति वम्र॒त्यर्नि तथा निशि। 
नात्सानं प्रनेत्नस्थं दीक्तनते नस जीवति ॥ 
शक्रायुध चारूरात्रे दिवाग्रहगण तथा । 
दष्टा सन्येत संच्तीणसात्समजीवितमसात्सवान ॥ 
उष्ट्ररससभयानेन यः स्वप्से दत्षिणां दिशम। 
याति ते विजानीयात सद्यो य॒त्यु नरेखर।!॥ 
ऊर्द्धा च दुष्टि च संप्रतिष्ठा रक्ता पुन; संपरिवत्तमाना [ 
मुखस्य चोष्सा शिशिश च नासिः शसन्ति पुसामपर शरीरमस ॥ 
रव॒भाववैपरीत्यन्तु परक्ुतेश्च विषयय: । 
कथयन्ति मनुष्याणां सभासन्नो यमान्तकी ॥?? 
( साकेगडेयपुराणे अलकाव्याख्याने अ० ४३ ) 
अथ रप्ट हे तो भी संस्कृत रहित पाठकोंके केल्याण निमित्त 
इनसछोकॉका संक्तिप्त तातय्ये लिखदिया जाता है अर्थात्‌ मत्युके . 
लक्षणोंकों जनादिया जाता है- 
१. देवसाणें जो आब्मशमें डगरके समान उदय होता है जिसको 
तथा प्रबको,शुक्रको,चन्द्रमाकी छायाको जो चन्द्रमाकी ओर घिरी हुई रहती 
है ओर अरुन्धती नामकी जो एक छोटीसी तारा सप्तषियोंमें वशिष्ठके 


साथ केवल दो अगुल मात्रके अन्तरपर उदय देख पडती हे इनको 
जो न देखे वह साल भरके भीतर मरजावे । 


सृ्थ ओर अग्निकी किरणोंको जो न देखे .सो केवल 
ग्यारह महीने जीवे । 


श्तौंक ॥ २६ ॥ श्रौमद्ववद्दीता १८५५४ 





२. अपने उदान्तमें, मूत्रमे ओर मलमें जो सोना चांदीके समान 
प्रयक्षर अथवा खप्नमें देखे सो केवल दस महीने तक जीबे ! 


४. भूत, भेत, पिशाच, गन्धेवनगर तथा ख्वर्णके वृत्नोंको जो 
देखे तो केवल नब महीने तक जीवित रहे। 

५. जो एकाएक मसोटेसे दुबला और दुबलेसे मोटा हाजावे 
ओर जिसका स्वभाव रुक जाबे बह केवल आंठ महीने तक जीवे। 


5. जिसका पांव, एडी तथा पांवका अंगला भाग धूलिंम वा 
कीचडले टुकड़े २ देखपडे वह केवल सात महीनोंतक जीवे । 

७. कपोत, गीय, सपे, काग, कच्चा मांस खाने वाले पत्ती इद्यादिको 
सिरपर देखनेसे केवल ६ महीना जीवित रहे । 

८. कागोंकी पेक्तियां अपनी चोंचसे यदि सारने लग जावें अथवा 
धूलीकी वर्षासे मनुष्य व्यांकुल हो तथा अपनी छायाको पुल देखे 
तो पांच माससे अधिक न जीवे । 

&. यदि दक्षिण दिशामें बिना मेघके विजली चमकती हुईं देखे 
: और जलमें इन्द्र धनुष ( पनसोखा ) देखे तो दो तीन माससे अधिक 
न जीघे । 

१०, घी, तेल, दर्षण ओर जलमें जो अपने शरीरको बिना सिरके 
. देखे तो एक मांससे अधिक न जीबे | 


११. बकरेके समान वा झतक शरीके समान जिसके अंगसे 
दुगनन्‍्ध निकले तो जानो, कि तिस योगीका शरीर पर्दह दिवससे 
. अधिक न वत्तेमान रहे । 
२३० 


श्यम३ श्रीमद्भगवद्ीदः [ ध्ध्या० ७ ॥| 





१४, जिस प्राणीका हृदय ओर पांव स्नानके पश्चाद सूखा 
देखे और जल पीनेपर सी पिपासाकी शान्ति न होवे तो वह आणी ३० 
द्नसे अधिक न जीवे १ 

१३. जिसके शरीरके वायुका प्रवाह॑ रुकजावे तथा म्मस्थानोंको 
बेघे ओर जलके स्पशेसे जो हषित न हा तो जानना चाहिये, कि 
इसकी मृत्यु सिर्पर आगई । 

१४, जो नारी लाल ओरे काले वर्त्रोंकी धारण किये हुईं तथा 
गाती हुई और हँसती हुईं जिस भराणीको दक्षिण दिशामें लिये जाती 
हुई स्वप्नमें देखपडे तो जानना, कि वह प्राणी नहीं बचेगा | 

१५. जो प्राणी खप्नमें अपना मस्तक पंक ( दल-दल ) में 
डूबाहुआ देखे तो जानो, कि वह शीघ्र ही मसजावेगा 4 


१६. जो प्राणी ऐसा स्वप्न देखे, कि कोई अत्यन्त कराल 
कट काला वर्ण हाथम हथियार उठाकर पाषाणसे मार रहा हे तो 
जानो, कि उसकी सुत्यु आगई । 

१७, सूय्योद्य होते ही जिसके सामनेसे सियाली रोतीहुई 
सम्मुख थाजावे चाहे सीधी हो वा उलटी हो तो जानो, कि वह 
आाणी सरा | 

टिप्पणि--. “ सप्तोत्तरणतं सन्ति देंहे मर्माशि देहिनाम । तान्वेकादशमासेस्यु- 
रष्टवस्थिषु सन्तिहि 4 सन्‍्धीनां विशतिस्तानि स्नायुनां सप्तविशतिः। खत्वारिशत्तयैंक च 
जिराममाणि तन तु ॥ द्वाविशतिः सक्थियुंगे तावन्त्येव भुजहये । द्वादशोरसि कुक्षी चृ 
परष्ठदेशे चतुदेश ॥ ग्रीवायामृध्वेभागे तु सप्तलिशन्मतानि हि ”? ( भाव॑प्रकाशः ) 


स्व ॥ २६ ॥ श्रीपक्षावह़ीता श्ष्श्छ 





9८. जिसको दीपककी जलीहुई बत्ती की गन्ध न जानपडे, 
रत्रिको आग वमनकरें ओर जो अपने आकारको परायेके नेत्नोंमें ना 
देखे तो जानो, कि अब वह नहीं जीवेना । 

१६. यदि अर्रात्रिवों इद्धधनुष ('पैनसोखा ) और दिनमें 
तारागणको देखे ते प्राणी ऐसा जाने, कि अब मेरा जीवन ज्षीण 
हागया । 

२०. जो प्राणी स्वप्नमे ऊँटपर अथवा गधेपर चढाहुआ दक्षिण 
दिशाकी ओर अपनेको जाताहुआ देखे तो दत्ताज्रेय कहते हैं, कि हे 
राजन | उसको शीघ्र मराहुआ जानो | 

२१. जिसको आंखे ऊपरको चढजाबें अपने स्थानपर म लौरे 
तंथा लॉल हों और चारों ओरे फिरतीहुई हें तथा सुख गम हो नाम 
'ठण्डी हो तो जानो, कि अब उसका शरीर बदल जावेगा । 

१९, जिसका खभाव और प्रकृति बदलजावे अर्थात देवता, 
पितरे, गुरुदेव, प्रतिमा इब्यादिम जो पहले पूज्य-बुद्धि थी वहँ एकाएक 
_घदलगई अर्थात्‌ इनमें जिसकी पृज्य-बुद्धि न रही तो उसे लोग ऐसा- 
कहते हैं, कि यह यमके समीपमें जा बैठा है ।( इससे और अधिक 
कुछ जाननेकी इच्छा हो तो मकिणडेयपुराण अलक उपाख्यान आ७' 

३ को देखो-2 

' अब उक्त प्रंकार जो जरा मरणके दुःखोंका वर्णन कियागया 
उसके विषय सगवान कहते हैं, कि ( मासाश्रित्य वतन्ति ये ) मेरे 
आश्रित होकर जय यत्न करते हैं उन्हें ये जरा और मत्यु नहीं सताती | 





शदश्८ श्रीमद्धगवद्गीता [ प्रध्या० ७ || 





शंका-- भक्तोंको स॒त्यु क्‍यों नहीं सताती ? 
सलाधान--- भक्तोंकी मृत्यु तो अवश्य होती है. परे उनको 
सताती नहीं अर्थात मृत्यके समय कोई छ्लेश नहीं व्यापता । सक्तोंका 
शरीर सुखपूर्वक ऐसे छुथ्ता है जैसे हस्तीके गलेसे पृष्पन्माला टूठ- 
कर मिरेजाती है । जेसे छोटा बच्चा माताकी गोदमें सुखपूर्वक 
सोजाता है ऐसे भक्त अन्तकालमें भगवत्‌-स्वरूपमें सुखपुवक शयत 
करेजाते हैं | शैका मत करो ! 

फिर भगवान, कहते हैं, कि जब एवस्प्रकार सेरे भक्त जरा और 
मृत्युसे छुटजानेकेलिये मेरे आश्रय हो उपासना और सजन करतेहुए 
यथार्थ यत्न करते हैं । 

( ते बह्न तब्विदु: कृत्स्नसध्यात्म॑ कर्म चाखिल्लस ] 
तब वे तिस शुद्ध पत्नह्मको जो मायाका अधिष्ठान है जहांसे माया 
निकलती है जानजाते हैं। इसी कांरण वे मायाके घोखेंभें नहीं पडते 
साया उनको नहीं सतासकती । क्योंकि जिसने मायावालेको जानलियां 
ओर मायावालेसे मिलगया तब साया उसे क्‍या करसकती है ? क्यों 
कि जितनी कल्लाएं मायाकी हैं सबोंके ममको वह भक्त जानलेता है 
अतः वह दुःख नहीं पासकता [ 

भगवान पहले भी कह आये हैं, कि “ झाम्नेव ये प्रपदग्चन्‍्ते 
सायालेता तरन्तिते ” ( देखो शछोक १४ ) अर्थात जो मेरी शरण 
होते हैं वे मेरी मायाक़ो तरजांते हैं फिर जो प्राणी मायासे रहित हुआ 
वह अवश्य उस मायावीको समग्ररूपसे जाननेवाला हाहीगा । 


कोौ० | ६० ॥ .. ओमडगाहदौता .. रैघ३ ६. 





सगवानके कहनेका मुख्य तालय्थे यह है, कि मेरे भक्त जरा 
सरणके भंयसे छूटकर तिस बह्मको थर्थात मेरे यथार्थ स्वरूपको समग्र- 
रूपसे जानजाते हैं । फिर वे (-कत्स्नसध्यात्मम ) सम्पूर्ण अध्या 
त्मतलको सी जानते हैं तथ्षा ( कर्म चाखिलम ) अखिल .कर्मको 
जानते हैं, 

यह अध्यात्म क्या है ? ओर कमसे क्‍या ,तालये है ! अ्गवान 
अजुनके पूछनेपर आठवें अध्यायमें -ब्रिस्तारपुवक वरन्र करैंगे। इँंस- 
लिये यहां इनके विषय कुछ कहनेकी आवश्यकता नहीं हे ॥ २६ १ 

इतना सुन श्रजुन॑ने पूछा भगवत्र | इस अध्यात्म और-अखिल 
कर्म जाननेके अतिरिक्त तुम्हारे भक्त और -क्या २ जानते हैं ? सो 
कृपा कर कहो / ; 
यह सुन भगवान बोले-- 

मृ०-- साधिमृताधिदेव मां साधियज्ञ च ये विहु: १ 
प्रयाणकालेपि च मां तेविदुरयुक्तचेतस: ॥ 8० 

पदच्छेद्र;:--- ये, साधिभूताधिदेवम्‌ ( अधिभूतं च अधिदेव 
चताभ्यां सहितस् ) .साधथियज्ञस्‌ ( अप्रियज्ञेत सह ) ये, च, -साम् 
( महेश्वरत्‌ ) .विदुः (.चिन्तयन्ति भावयन्ति वा ) ते, युक्तचेतस:, 
( म्रमाहितचित्ता: ) .प्रयाणकाले ( मरणकाले ) अपि, च, मार 
विदु; ( जानन्ति )॥ ३०.,॥ 

पदार्थ:-- ( ये ) जो पुरुष .(साथिसूताधिदेवम ) अधि- 
भूत और अधिदेवके सहित तथा ( साधियज्ञम्‌ ) भ्रधियज्ञके सहित 


(दे भीमद्वगवद्ीता [ श्रध्या० ७ | 
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च ( सी) मास ( मुझ महेश्वरको ) विदुः जानते हैं अर्थात 
मेरा चिन्तमन और भजन करते हैं ( ते, युकतचेतल; ) वे समाहित- 
चित्तवाले अर्थात्‌ एकाग्रवृत्तिवाले ( प्रयाणकालेपि, च ) मरणकालके 
उपस्थित होनेपर भी ( मम, विदुः ) सुकको ही स्मरण करेते हैं॥ ३० ॥ 

भावाथ++ अज्जैनने जो भगवानसे पूछा है, कि अध्या- 
त्मादि जाननेके अतिरिक्त थ्रापके भक्त जन ओर क्या २ जानते हैं १ 
तिसका उत्तर देते हुए सगवानः कहते हैं, कि [ साधिश्चताधिदे्व॑ 
मां साधियज्ञ च ये विदुः ] अधिसूत, अधिदेव और अधियज्ञ 
के साथ भी जो २ प्राणी सुझ वासुदेवको स्वोका ईश्वर अर्थात्‌ महेश्वर 
करके जानते हैं तातपये यह- है, कि इन तीनों तत्त्वोंके साथ जो मेरी 
उपासना करेते हैं [ प्रयाशकालेपि च मां ते विदुशनक्तचेतस; ] 
वे युक्तचित्तवाले जिनकी मनोबृत्ति अहनिश मुझे छोड अन्य किसी 
देवता देवीकी ओर नहीं जाती और न मुझे छोड किसी अन्य लोक- 
लोकान्तरके सुखोंकी जिनको चाहना है वे इसी कारण केवल मुझमें 
युक्तचित्त हैं अर्थात्‌ एकाग्नचित्त हो सुकहीमें ध्यान लगाये रहते हैं 
मेरे नाम, रूप, गुण, लीला, धाम इत्यादिका चिन्तमन करते 
शहते हैं ऐसे युक्त-चेतस मरणकालमें मी मुझको ही- स्मरण करते 
हैं, मेरे ही रूपमें आसमाते हैं अर्थात्‌ मरणकालके समय उनको . 
अंत्युका दुःख नहीं हाता। क्योंकि उनको किसी प्रकारका इल्ड वा किसी 
अकारकी चिन्ता अथवा किसी अकारेका क्लेश वा भय तथा किसी 
अकारका रोग मरणके समय नहीं होता, वे तो हंसते, खेलते, गाते, 
बजाते मेरे ही खरूपमें प्रवेश करजाते हैं। ह 


श्लो० ॥ ३१० ॥ श्रीमद्भगवद्गीता १८३११ 








अब रहा यह,कि भगवानने जो कहा, कि अधिभूत, अधिदेव 
ओर अधियज्ञके साथ मुकको जानते हैं सो ये तीनों तत्त्व क्या हैं ? 
उनका वशन आगे अष्टम अध्यायमें किया जावेगा । 


हति ओीलत्यरमहंसपरिब्राजकाचार्येण श्रीस्वासिना हंसस्वरूपेश 


विरिचितायां श्रीकृगवह्दीतायां हंसनादिम्याँ टीकायां 


ज्ञानविज्ञानयोगों नाम सप्तमोड्ष्याय: ॥ 
महाभारते भीष्मपर्वेणि तु एक्िशोर्ण्यायः || 
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